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प्राकराशकीय निवेदन 


सभा ने महर्षि के लक्ष्य को पूर्ण करने के लिये चारों वेदों के भाष्य को पूरा 
कराकर प्रकाशित करने का संकल्प किया है। इस प्रसंग में स्वामी दयानन्दजी 
महाराज द्वारा किये भाष्य से आगे के शेष भाग का श्री पं. आर्यमुनिजी का भाष्य 
जो प्रब अप्राप्य हो गया था, प्रकाशित करने का निश्चय किया । प्रभु की कृपा से 
यह सप्तम मण्डल वेदप्रेमी पाठकों की सेवा में समपित है । 


आयंमुनिजी का यह भाष्य परिस्थितिवश दो भागों में प्रकाशित हुआ था । 
प्रथम भाग में भाष्य की विस्तृत भूमिका और वेदभाष्य के मात्र सोलह पृष्ठ थे। 
प्रकाशन के समय मन्त्र भाग तो स्वामी सत्यप्रकाशजी के प्रयत्न से प्राप्त हो गया 
था परन्तु भूमिका भाग की प्रति उपलब्ध नहीं हो सकी थी। यह प्रति श्री धर्मवीरणजी 
को मथुरा के आचायें श्री प्रेमभिक्षुणी के पास उपलब्ध हुई श्रौर उनकी प्रार्थना 
स्वीकार करते हुए आचायंजी ने यह प्रति सभा को सुलभ कराई जिससे यह ग्रन्थ 
समग्र रूप से पाठकों के सम्मुख झा सका इसके लिये मैं सभा की ओर से सभी महानु- 
भावों का धन्यवाद करता हूँ । 


इससे पू्वे सभा ने आष॑ं शैली के मर्मज्ञ वेदिक विद्वान्‌ स्वामी ब्रह्ममुनिजी 
से दशवें मण्डल का भाष्य कराकर दो भागों में प्रकाशित किया । जिससे बहुत बड़ी 
न्यूनता दूर हो सकी है। 


इसी श्वू खला में अष्टम नवम मण्डल के भाष्य को पुनः जनता के लिये 
सुलभ कराने का सभा का प्रयास है । मेरा विश्वास है श्राय जनता के सहयोग और 
आशीर्वाद से हम इस ऋषि काये को करने में सफल हो सकेंगे । 


गजानन्द आये 
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परोपकारिणी सभा, अजमेर 
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वेदप्रास्तावजा की विषयसृची 


पंक्ति 
१ 
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११ 
१६ 


कि-+_न+ 


विषय 
बेद के महत्त्व का बोधक श्लोक । 
अनीश्वरवाद का खण्डन । 
वेद में एक ईश्वरवाद का मण्डन । 
एकात्मवाद का खण्डन । 
जीवात्मा के भिन्न होने में वेद का पुष्ट प्रमाण । 
सर्वात्मावाद का खण्डन । 
अद्व तवाद के भ्रर्थों पर विचार । 
बेद में नानादेववाद का खण्डन । 
अथवंबेद के शेष दशकाण्डों को प्रक्षिप्त माननेवालों के मत का खंडन । 
वेदिक समय में पौराणिक भावों में दर्शन का अदर्शन । 
एक ही ब्रह्मशक्ति का वेद में अ्रनन्त नामों से वर्णन । 
भौतिक अग्न्यादिकों में देवभाव का तात्पय्यें । 
वेद में जड़ोपासना मानने वालों का खण्डन । 
“त्त तस्य प्रतिमास्ति” मन्त्र पर विचार । 
मृत्तिपुजा और प्रतीकोपासना पर विचार । 
निराकार और साकार का विचार । 
मूर्तामूत्ते का विचार । 
ईश्वर की पाषाणमयी मूर्ति सिद्ध करने वालों के मत का वेद से खण्डन । 
'प्रजापतिश्च रतिगर्भे” इस मन्त्र पर विशेष विचार । 
मूत्तिपूजा के साधक मन्त्रों पर विशेष विचार । 
सर्वेग्यापक के अ्र्थों पर विचार । 
“इदंविष्णुविचक्रमे' मन्त्र के अ्र्थों पर विचार । 
दश शिरों वाले ब्राह्मण की समीक्षा । 


११ 


श्४ढ 
१० 


विषय 


वेद में कृष्ण शब्द पर विचार । 

कालीनाग नाथने की ऋग्वेद में समीक्षा । 

अवतार शब्द का वेद में ग्रभाव प्रदर्शन । 

पितरों के दो मार्गों का निरूपण । 

मृतकश्राद्ध की विशेष समीक्षा । 

जीवितपितरों पर आक्षेप करने वालों का उत्तर । 

गणानांत्वा' मन्त्र पर विचार । 

घोर वाममार्गसमय का निदर्शन । 

वेदविषयक भ्न्धकार को मिटाने वाले ऋषि का वर्णन । 
पितुसूक्त पर पूर्ण विचार । 

पित॒लोक को लोकविशेष मानने वाले अश्लीलवादियों के मत का 
अथवंवेद से खण्डन । 

ग्रथवेवेद में अश्लीलता दोष माननेवाले के मत का खण्डन । 
वेदों में भूतसुक्त माननेवालों के मत का खण्डन । 

पिशाच योनिविशेष माननेवालों के मत का अथवंबेद से खण्डन । 
अ्थवँवेद में प्रक्षिप्त मानने वालों के मत का विशेष खण्डन । 
वेदार्थ की शेली का समानरूप से प्रदर्शन । 

मोक्ष का वेदमन्त्रों से विचार । 

मुक्ति के नित्यानित्य का विचार | 


ईश्वर को जीवों की संख्या में अज्ञानी मानने वाले के मत का वेद- 
मन्त्रों से खण्डन । 


बेद में पुनरुक्ति मानने वाले वादि के मत का खण्डन । 
मुक्ति की मर्यादा का विचार । 


केवल ईश्वराज्ञा से मुक्तपुरुषों के जन्मधारण करने वालों के मत का 
वेदमन्त्रों से खण्डन । 


वेदमन्त्रों को अश्लीलता दोष का भाण्डार बना देने वाले वादियों के 
मत का खण्डन । 


वेद के महत्त्व का निदर्शन । 
बेदों की उत्पत्ति का वर्णन । 


2 
2 । 


विषय 
वेदों के तीन वा चार होने का विचार । 
वेद में पुनरुक्ति मानने वाले वादियों के मत के खण्डन में विशेष युक्ति । 
वेद में आये हुए वसिष्ठादि शब्दों पर विशेष विचार । 
वेदार्थ की शैली से आय शब्द के अर्थ । 
वेदार्थ में श्रमरकोषकार के मतखण्डन में एक अद्भुत श्लोक । 
ययथेमां वाचं कल्याणों' इस मन्त्र पर विशेष विचार । 
वेद के अन्यथा अर्थ करने वाले वादियों के मत का विशेष विचार । 
वेदवाणी के उद्धार में त्रुटि । 
वेदवाणी के उद्धार करने वाले पुरुषों का निदर्शन । 


ग्रन्थकर्त्ता रचित एलोकों में श्री १०८ मह॒षि स्वामी दयानन्द के उद्देश्य 
का वर्णन । 


इलोकबद्ध रचना में ऋग्वेद के शेष भाष्य में सहायक पुरुषों का वर्णन । 
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पंक्ति 


ऋग्वेदभाष्य को विषयसूची 


िननननननानननननीन-+ 


विषय 
ग्रन्थकर्त्ता के प्रारम्भिक श्लोक । 
अध्यापकोपदेदकों के द्वारा शिक्षा का प्रचार । 
अज्ञान की निवृत्ति का उपाय । 
परमात्मा के प्रकाश स्वरूप का वर्णन । 
परमात्मप्राप्ति के साधनों का वर्णन । 
राजसूय यज्ञ का वर्णन । 
सूर्योदय समय उपासना का वर्णन । 
विज्ञान यज्ञ का वर्णन । 
शरदऋतु में यज्ञों का वर्णन । 
राजधमें का वर्णन । 
सद्बुद्धिप्राप्ति का उपदेश । 
प्रमात्मयोग का उपदेश । 
समुद्रयात्रा का उपदेश । 
ब्रह्ममुहत्तें में जागने का उपदेश । 
रूपकाललछ्थार से शरीररूपी रथ का वर्णन । 
क्षात्रधर्म का उपदेश । 
सत्यवादी विद्वानों का वर्णन और मिथ्या कथाओं का खण्डन । 
परमात्मा के ध्यान का वर्णन । 
राष्ट्र की दृढ़ता का उपदेश । 
कर्मेफल का वर्णन । 
सत्कर्मी पुरुषों के लिये संसार सदा आनन्दमय है इस बात का वर्णन । 
परमात्मा की विभूति योग का वर्णन । 
निष्पाप होने का उपदेश । 
परमात्मा को क्षमा का वर्णन । 


विषय 
कर्मानुसार अधमोत्तम गतियों का वर्णन । 
गुण, कर्मातुसार वर्णव्यवस्था का वर्णन । 
ऐश्वय्यं का वर्णन । 
मनोरथरूपी नदी से निकाल कर कर्मयोग का वर्णन । 
अज्ञानक्ृत पाषों से क्षमा का वर्णन । 
उक्त विषय में मिथ्या्थों का खण्डन । 
कर्मयोगी पुरुषों को यज्ञों में बुलाने का वर्णन । 


कर्मयोगी और ज्ञानयोगियों द्वारा कलाकौशल के बढ़ाने का उपदेश 


विद्वानों की सद्भति का वर्णन । 

विद्वानों के सद्‌गुणों का वर्णन । 

ज्ञानयोगी और कर्मयोगियों का वर्णन । 
सरस्वती देवी ब्रह्मविद्या का वर्णन । 

ब्रह्मविद्या के ज्ञान रूपी दुग्धपान से अभ्युदय का वर्णन 
वेद विषयक ब्रह्मशब्द पर विचार । 

ब्रह्मशब्द के जातिवाचक होने का खण्डन । 
ब्रह्मशब्द के मुख्यार्थ और गौणार्थ पर विचार । 
परमात्मा की निराकार सत्ता का वर्णन । 
निराकार रूप से सृष्टिकर्ता का वर्णन । 

विष्णु छब्द के भ्र्थों पर विचार । 

विष्णु के निन्दित ग्र्थों का खण्डन । 
शिपिविष्ट के सच्चे अर्थों का मण्डन । 

वेदमन्त्रों से बेदिक-विष्ण का वर्णन । 

विष्णु के निराकार रूप का वर्णन । 

निराकार में वेद और उपनिषदों के प्रमाण । 
निराकार पदार्थ का ध्यान नहीं हो सकता इसका उत्तर । 
वेदों में ईश्वरयोग का वर्णन । 

करम्मंयोग का वर्णन । 

ज्ञानयोग का वर्णन । 

ध्यानयोग का वर्णन । 


२११ 
२१३ 
२१७ 
२१८ 
२१८ 
२२० 
र्र्र 
२२२ 
२२४ 
२२५ 
र२६ 
र२६ 
र३३ 
र्रे४ 
र३५ 
२३२७ 
२३५ 
२४० 
२४१ 


पंक्ति 


विषय 


ध्यानयोग की विचारादि चारों समाधियों का वर्णन | 
तके की अप्रतिष्ठा का वर्णन । 
वेदानुकूल तक का वर्णन । 

तके करने में वेद का प्रमाण । 

कुतर्क के स्वरूप का वर्णन । 

विचारयोग का वर्णन । 

आानन्दयोग का वर्णन । 

अस्मितायोग श्रर्थात्‌ अद्वैतयोग का वर्णन । 

अद्वेतयोग में वेद का प्रमाण । 

योगविषय में वेद के प्रमाण । 


अथ सप्तम अध्याय की विषययृची 


कर्म, उपासना, ज्ञानबोधक तीनों प्रकार की वाणियों का वर्णन । 
अन्नमय, प्राणमय, मनोमय इन तीनों कोषों का वर्णन । 

वेदब्रती ब्राह्मणों का वर्णन । 

अ्रमेथुनी सृष्टि का वर्णन । 

वेदों की अपूर्वता का वर्णन । 

वाणी के एकत्व का वर्णन । 

वर्षाकाल में वेदिक उत्सव मनाने का वर्णन | 

ब्राह्मणों के गुण, कर्म, स्वभावों का वर्णन । 

मण्ड्कदेवता वाले सूक्त का समाधान । 

परमात्मा के न्याय और दण्ड का वर्णन । 

राक्षसों के लक्षण और उनके नाश करने के उपाय का वर्णन । 
देवताश्रों के गुण, कम, स्वभाव का वर्णन । 

पाप से छूटने के उपाय का वर्णन । 

ईश्वरविषयक जीव की भ्रनन्यभक्ति की प्रतिज्ञा का वर्णन । 
मिथ्या देवों के पुजारिश्रों के दण्डभागी होने का कथन । 
राक्षसीवृ त्तिवाले अ्न्यायका रिश्रों पर आकाश से वज्रपात का वर्णन । 
संशयात्मा नास्तिकों को समाज से बाह्य करने का वर्णन । 
स्त्रियों पर अन्याय करनेवालों को दण्ड का विधान । 

वेदों के उच्च उद्देश्य का वर्णन । 


विननन--मन-ंममन-+-++नमम. 
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विषय 
वेद में स्वरों के तात्पय्य का वर्णन | 
वेदों से स्वर के उड़ा देनेवालों के मत का निदर्शन । 
सामवेद के स्वर उड़ा कर रुण्ड मुण्ड कर देने वालों के मत का 
प्रदर्शन । 
कृतक और कुबुद्धि से इस भाष्य में शद्भा करने वालों के प्रति वेद- 
मन्त्र और सायणादि भाष्यकारों के उदाहरणों से सन्‍्तोषदायक 
उत्तर का निरूपण । 
विष्णु के निन्दित श्रर्थ करने वाले सायणभाष्य का उदाहरण । 
वेदों पर आक्षेप करने वाले असत्कायंवादिश्रों का खण्डन । 
बेदों के गूढ़ार्थ में एक वेदमन्त्र का उदाहरण । 
वेद में अलच्कूर का वर्णन । 
मण्डक सूक्त का उत्तर । 
इस प्रसज्भ में मण्डूकोपनिषद्‌ के तात्पर्य का निरूषण । 
'तत्त्वमसि” इस वाक्य के अ्रथों पर विचार । 
'तत्वमसि' में लोक विरुद्ध लेट लकार माननेवाले के मत का 
खण्डन । 
वेद और ब्राह्मण का विचार । 
वेदार्थ में अ्रनर्थ का उद्भावन । 
इस अवस्था में ग्राय्यंसमाज के कतंव्य का वर्णन । 
ग्राजकल समयानुसार नास्तिक शब्द की निरुक्ति का वर्णन । 
आरय्यंधर्म्माभिमानी हिन्दुओं के मत को लेकर आय्यें शब्द की 
निरुक्ति । 
आय्येमात्र से वेदों की रक्षा के लिये प्रार्थना । 
वेदार्थनिन्दक कृतध्नों के मतखण्डनपूर्बंक वेदों में निष्कलद्धूता दर्शाने 
की प्रतिज्ञा । 


५ दुक विकेट कुतलकासा्त ड़ । 


प्रस्लालना 


नानाभाववती विभूतिजननो ब्राह्मी प्रसारूपिणों । 
सत्यज्ञानवहा तमोविनशना ब्रह्म कवेय्ा शिवा ।। 
झ्रार्चो तत्वविवेचिकातिगहना वेदेकरूपागिरा । 
बेनादौ प्रकटोकृता भगवती तस्में नमो ब्रह्मणे ११ 


वेद विषय ऐसा श्रगाध सागर है कि जिससे आजकल तैरना दुस्तर ही नहीं 
किन्तु असम्भवता की कोटि को प्राप्त हो रहा है, कोई कहता है कि वेदों में अनी- 
श्वरवाद है, कोई कहता है नाना ईश्वर है, कोई कहता है सर्वात्मवाद है श्र कोई 
कहता है कि वेदों में अनात्मवाद है, कहाँ तक लिखें वेदवाद गणना को अगण्य 
समभकर लेखनी भी भिभकती है। 


सच तो यह है कि वेदों का विषय अभी तक ऐसे अन्धकार से आवृत्त है जैसे 
सृष्टिकाल में महत्तत्त्वादिकों का आदिकारण प्रकृति श्रन्धकार से आावृत्त थी भर्थात्‌ 
उस समय सद्‌ असद्‌ रूप से प्रकृति का कथन नहीं किया जा सकता था, एवं वेद- 
विषय अज्ञान से वेद आदि सृष्टि के समान अन्ञानावृत्त हैं इसलिए इनमें नाना प्रकार 
के संशय उत्पन्न होते हैं, जिस समय गुरुपरम्परा से वेदों का पठन पाठन भारतवर्ष 
में प्रचलित था उस समय नानाविध संशयापन्न स्थाणु पुरुष के समान वेदविषयक 
अन्यथा ज्ञान का गन्ध भी न था, अ्रस्तु-- 

हमारे विचार में वेदों में श्रनीश्वरवाद नहीं, यदि वेदों में अनीश्व रवाद होता 
तो 'ईशावास्यमिदं सर्वेम! यजु० ४० । १-यह सब कुछ ईश्वर से व्याप्त है, इत्यादि 
वाक्य वेदों में कदापि न पाये जाते, इससे सिद्ध है कि वेदों में ईश्वरवाद 
सुप्रसिद्ध है । 

अब रही यह बात कि वेदों में एक ईश्वरवाद है व नाना ईश्वरवाद है ? 
इस विषय में पुष्ट प्रमाण यह मिलता है कि-- 


विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतो मुखो विश्वतो बाहुरुतविश्वतस्पात । 
संबाहुभ्यां धमतिसंपतत्रेरयावाभूमीजनयन्देव एक; ।। यजु ० १४७१६। 


- स्वेद्रष्टा, सर्वेक्रिय, सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा पृथिवी से लेकर द्युलोक पय्येन्त 
सब लोकलोकान्‍्तरों को रचता हुआ एकमेवाद्वितीय है भर्थात्‌ वही जगत की उत्पत्ति 
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स्थिति का कारण है दूसरा नहीं इसका नाम परमात्मा का एकत्व है, या यों कहो 
कि इसी को सजातीय विजातीय भेदशून्य कहते हैं श्र्थात्‌ न उस जैसा कोई अन्य है 
न उससे अधिक वा न्यून अन्य कोई उसके काम में हस्तक्षेप करने वाला है और न 
उसमें हस्तपादादिकों द्वारा स्वग॒त भेद है, किन्तु वह सब प्रकार के भेदों से रहित, 
अभेद अ्रच्छेय, अनन्त तथा अव्रण है, जेसा कि 'सपय्यंगराच्छुक्रमकायमत्रणमस्नाविरं 
शुद्धभपापविद्धमू । कविमतोषी परिभू:स्वयंभूर्याथातथ्यतो5अर्थान्‌ व्यदधाच्छाइव- 
तीभ्यः समाभ्य:' यजु० ४०८ इत्यादि मन्त्रों में वर्णन किया है कि वह सर्वत्र परिपूर्ण 
और भौतिक शरीरादि साधनों से रहित होकर सर्वज्ञाता है श्र्थात्‌ किसी भी लौकिक 
साधन की अपेक्षा न करता हुआ सर्व सृष्टि का उत्पादक है, एवं “न द्वितीयों न तृतीय 
एकवुदेक एवं” अथर्वे १३।४।४ निश्चय करके वह 'एक:'-एक है, द्वितीय, तृतीय 
नहीं, इस प्रकार वेदों में सहस्नों मन्त्र पाये जाते हैं जिनमें एकता पर बल देकर 
स्पष्टतया बोधन किया है कि ईश्वर एक है, फिर कैसे कहा जाता है कि, वेदों में 
नाना ईश्वरवाद है । 


इसी भाव को उपनिषत्कार ऋषियों ने स्पष्टतया वर्णन किया है कि 'सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌' छान्‍्दोग्य प्रपाठक ६।८।७-हे सौम्य ! वह परमात्मा सदा से 
एक और एक रस चला आता है उसमें कोई भी विकार नहीं होता, इसी के आगे 
'एकमेबाहितीयम्‌! कथन किया है श्रर्थात्‌ भ्रद्धतीय कथन करके फिर भी 'एव' 
दब्दपर बल दिया है, कि वह-- एक ही है दूसरा नहीं, इस वाक्य से मायाक्ृत भेद 
मानने वाले वेदान्ती, या यों कहो कि सवा. शंकराचाय्यंजी के अनुयायी प्रकृति तथा 
जीव दोनों का निषेध करके एक मात्र ब्रह्मकी सत्ता को सिद्ध करते हैं परन्तु वास्तव 
में एक ब्रह्मवाद का तात्पय्य॑ ब्रह्मयको एक सिद्ध करने में है, अन्य पदार्थों के निषेध में 
नहीं, क्योंकि 'एवं शब्द ने ब्रह्म जेसे भ्रन्य ब्रह्म का निषेध किया है, अन्य वस्तुओं 
का नहीं, इसी अ्रभिप्राय से 'एकोदेवः सर्वभूतेषु ग्रृढःः इत्यादि वाक्‍्यों में यह कथन 
किया है कि एक दिव्यशक्ति सम्पन्न परमात्मा ही सब तत्त्वों में व्यापक हो रहा है, 
व्याप्य व्यापक भाव के मानने से स्पष्ट सिद्ध है कि अद्वेतवाद के ग्र्थ यह नहीं कि 
ब्रह्म से भिन्न अन्य कोई वस्तु ही नहीं, किन्तु यह अर्थ कि ब्रह्म एक है जिसका वर्णन 
वेद भगवान्‌ स्पष्टतया इस प्रकार करते हैं कि-- 


"न द्वितोयो न तृतीयब्चतुर्थो नाप्युच्यते, अथबं० १६ 'न पंचमो न षष्ठः सप्त- 
सो ताप्युच्यते' १७ 'ताष्टमो न नवमो दशमो नाप्युच्यते' १८ 'स सर्वेस्से विपक्यति 
यच्च प्राणिति बच्चन! १९ “'तमिदं निगतं सहः स एब एक एक व॒देव एवं २० सर्वे 
अस्मिन देवा एक दुतों भवन्ति' २१-अथर्व १३॥४॥४७सब लोकलोकान्तरों के 
देव + दिव्यशक्ति सम्पन्न पदार्थ उसी सर्वाधार परमात्मा के आधार पर स्थित हैं, 
इत्यादि सेकड़ों मन्त्र प्रमात्मा को एक सिद्ध करते हैं अनेक नहीं, और इसी 
परमात्मा के एकत्व को ऋग्वेद में इस प्रकार वर्णन किया है कि-- 
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न यस्य दावा परृथिवो श्रनु व्यवों न सिन्धवोरजसो अन्तमानशुः । 
नोतस्वर्वाष्ट मदे अ्रस्य युध्यत एको अन्यच्च कृषे विश्वमानुषक्‌ ।। 
ऋणग्‌० १ सू० ४२ 


यह सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड जिसके अन्त को प्राप्त नहीं होता वह अकेला ही इस 
निखिल ब्रह्माण्ड का नियन्ता है, 'एकः विद्वेषां भुवत्‌ देवों देवानाम्‌ महिश्त्वा' 
ऋक्‌० ११६८ -सब देवों से बड़ा एक देव है जो इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को चला रहा 
है, और 'ज्योतिषां ज्योतिरिकम' यजु० ४॥१ जो सर्व ज्योतियों का प्रकाशक ज्योति 
स्वरूप है, 'अनेजदेकम्‌ यजु० ४०१४८-वह अचल कूटस्थ नित्य एक परमात्मा है, 
अनिसिष एकवोरः' साम० २०॥७।२ “यो देवेष्वधि देव एक आसोत्‌० यजु० २७२६। 
निमेषादिकों से रहित एक अद्वितीय अपने काय्ये में दक्ष है, अधिक क्या 'एकोदेव: 
सर्वभूतेषु गूढः, सर्वेव्यापि स्वभुतान्तरात्मा । धर्माध्यक्ष: सर्वभुताधिवासः, साक्षी 
चेता केवलो निगु गइच ॥। इवेताइब० ६।११ इत्यादि उपनिषद्वाक्य भी उसके एकत्व 
को ही वर्णन करते हैं कि एक ही देव है जो सब चराचर ब्रह्माण्ड में व्यापक हो रहा 
है, वही सब प्राणी मात्र का नियन्‍्ता और वही सबका अ्रध्यक्ष होकर भी निगुण 
है। अर्थात्‌ भौतिक पदार्थों के समान रूप रसादि गुणों का आधार नहीं, किन्तु 
सच्चिदानन्द स्वरूप है, इसी अभिप्राय से उपनिषत्कार “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म २३१ 
इत्यादि वाक्यों में उसको ज्ञान स्वरूप वर्णन करते हैं, वही सच्चिदानन्द ब्रह्म बैदिकों 
का उपास्य देव है ग्रत्य नहीं, और इसी का सम्पूर्ण वेदों में वर्णन है जेसा कि 
'सर्वेवेदायत्पदमासनन्ति तपांसि सर्वाणि च यद्ददन्ति यदिच्छन्तो ब्रह्मचर्य चरन्ति त्तत्त 
पं संग्रहेण ब्रवोम्योमित्येतत्‌ कक० २१५ सब वेद उसी के यश का गान करते, 
उसी की प्राप्ति के लिए सम्पूर्ण तप किये जाते, उसी की प्राप्ति के लिए ब्रह्मचय्ये 
ब्रत धारण किया जाता, वही सब ब्रह्माण्डों में परिपूर्ण हो रहा है और वही एक 
मात्र हमारा उपास्यदेव है ।। 


कई एक लोग यह ग्राशंका करते हैं कि वह ग्रात्मा सम्पूर्ण ब्रह्माण्डों में एक 
होने से यह जीवरूप आत्मा भी उससे भिन्न, नहीं क्योंकि 'अततीत्यात्मा' -- जो 
निरन्तर सब प्रकार के व्यवधानों से रहित होकर सवंत्र गमन करे, उसको आत्मा 
कहते हैं, उसमें द्वैत भाव कदापि नहीं हो सकता, जैसे उपाधि भेद से महाकाश 
विभिन्नता को प्राप्त हो रहा है इसी प्रकार एक आत्मा ही को जीवरूप जानना 
चाहिए, क्योंकि निराकार पदार्थ में नानात्व नहीं हो सकता, जैसे निराकार आकाश 
में नानात्व नहीं ? इसका उत्तर यह है कि परमात्मा और जीवात्मा दो पदाथ हैं, 
वेद में जहाँ 'आत्मा' शब्द उपास्य के लिए आया है वहां परमात्मा का ग्रहण है भौर 
जहाँ उपासक के अभिप्राय से आया है वहां जीवात्मा का ग्रहण जानना चाहिए, 
जैसा कि आत्मानं ते मनसारादजानामबों दिवा पतयन्तं पतद्भम ऋग्‌० १११६३१६ 
है परमात्मन्‌ ! मैं आप के सूर्य पर्यल्त आत्मा>सर्व व्यापक स्वरूप के अति 
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समोप होने से मन द्वारा अनुभव करता हूँ, यहाँ अनुभव का विषय परमात्मा और 
अनुभव करने वाला जीवात्मा है । 


और जो कई एक लोग यह कहते हैं कि वेद में 'जीव” शब्द कहीं नहीं आया ? 
यह उनके अनभ्यास का फल है, वेदाभ्यास करने से ज्ञात होता है कि वेद के अनेक 
स्थलों में 'जीव' शब्द आया है, जैसा कि 'श्ं जीव शरदो वर्धेभान:” “शतं हेसन्ता- 
ड्छतमु वसन्तान्‌ ऋग्‌. १०/१६२-है जीवात्मन्‌ ! तू वृद्धि को प्राप्त होता हुआ 
सौ वर्ष जीवन धारण कर, जीव प्राणधारणे, धातुसे 'जीब” शब्द बना है, जिसका 
. अर्थ यह है कि जो प्राणों को धारण करे उसका नाम “जीवात्मा' है, इस प्रकार 
शरीरी आत्मा का नाम जीवात्मा जानना चाहिये, यदि यहाँ कोई यह शंका करे कि 
पूर्वोक्त वाक्य में तो जीव धातुका रूप है 'जीब' शब्द नहीं ? इसका उत्तर यह है कि 
जीवों मृतस्य चरति स्वधामभिरसत्यों मत्येंना स योनि: ऋग्‌. ११६४।३०-मृत 
मनुष्य का जीव प्राकूंत भावों के साथ अन्य योनि को प्राप्त होता है, यहां जीव का 
वर्णन स्पष्ट है, इसी प्रकार “तस्में ज्येष्ठाय ब्रह्मणेनम:' इस वाक्य में ईश्वर का वर्णन 
स्पष्ट है अथर्ब १०१८ ॥ ४॥ १ इत्यादि वाकक्‍यों में जीव तथा ब्रह्म शब्द पृथक- 
पृथक पाये जाने से वेदों में जीव ब्रह्म का भेद सिद्ध है । 


ओर जो कई एक लोग यह शंका करते हैं कि वेदों में एकात्मवाद पाया जाता 
है अर्थात्‌ एक ही आत्मा सर्वत्र परिपूर्ण हो रहा है, जेसा कि “आत्मेवेदं सर्व 
छान्‍दो, ७। १५। २-- बह वेद विश्वम्‌! सुण्ड. २। २ | ११ 'सर्व खल्विदं ब्रह्म 
छान्‍दो, ३ । १४ । १-यह सब अआत्मा ही है, यह जो कुछ दीख रहा है सब ब्रह्म 
ही है, निश्चित रूप से यह सब ब्रह्म ही है, इत्यादि उपनिषद्वाक्यों में जिस प्रकार 
एकात्मा का वर्णन है इसी प्रकार वेदों में भी ऐसा ही पाया जाता है, जैसा कि 
पुरुष एवेदं सर्वे यद्भूत॑ यक्च भाव्यं, “उतामृतत्वस्येशानोयदन्नेनातिरोहति' यजु 
३१। २-यह सब पुरुष ही है, जो कुछ हो चुका वा होगा वह सब पुरुष ही है, देव 
तथा मनुष्य यह सब ब्रह्मा से भिन्न नहीं, ग्रर्थात्‌ ब्रह्म ही है, इत्यादि अनेक वेद 
वाक्‍यों का प्रमाण देकर एकात्मवाद की सिद्धि की जाती है, जिसका उत्तर यह है 
कि उक्त वाक्य एकात्मवाद को सिद्ध नहीं करते, किन्तु आत्मा के भाव विषयक 
एकत्व को सिद्ध करते हैं, जेसा कि “आत्मेवेदं सर्वम' यह वाक्य छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ 
के छवें प्रपाठक का है जिसके उपक्रम ग्र्थात्‌ प्रारम्भ में यह लिखा है कि उद्दालक 
ऋषि के पुत्र श्वेतकेतु को यह सन्देह था कि आत्मा क्‍या है, इसके उत्तर में जीवात्मा 
के श्रस्तित्व को बोधन करते हुए ऋषि उसको यों समभाते हैं कि हे श्वेतकेतो ! 
आत्मा होने से मरता नहीं यहां जीव को अमर्त्य इसलिये कहा है कि वह मरता 
नहीं, और यही भाव “जीवापेतं वाब किलेदं ख्नरियते न जीवो ख्रियते' छान्‍्दो.- 
६॥११॥३ में यों वर्णन किया है कि जीव से रहित हुआ शरीर मृत समभा जाता है, 
जीव कभी नहीं मरता, और स्मृति--स्मरण करना, मेधा--समभना तथा धृति-- 
धारण करना, यह सब ग्रात्मा के भाव हैं, इसी प्रकार पुरुष एवेदं सर्व यजु, 


री 
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३११२--पुरुष--परमात्मा ही इस सब का अ्धिकरण है अन्य नहीं, इस भाव को _ 
उक्त यजुर्वेद का मन्त्र प्रतिपादन करता है, सम्पूर्ण संसार में एक ही प्रात्मा है इस 
भाव को नहीं, यदि सामानाधिकरण मानकर यह गर्थ किये जाय॑ं कि “यह पुरुष ही 
सब कुछ है! तब भी यह वाक्य पुरुष की सर्वात्मता--सबका एक आत्मा होना, या 
यों कहो कि सबका स्वामी होना, इस भाव को बोधन करता है परमात्मा से भिन्न 
कुछ नहीं, इस भाव को नहीं करता क्‍योंकि 'स्वधया तदेकम्‌! ऋग्‌. ८।७।१७॥२ 
द्वासुपर्णा सयुजा सखाया' ऋग्॒‌. २।३।१७॥२० “तस्मे ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नमः अथर्व. 
१०।८।४।१ 'स धाता स विधाता स वायुनंस उच्छुतम्‌' अथर्व.१०।८।४।३ 'सोध्य्येभा 
स वरुण: स रुद्रः स महादेव: अथवे, १३॥४।४।१४ “सोडइर्निः स उ सुय्य: सउ एव 
महा यम: अथर्व. ६११३।४।४ इत्यादि मन्त्रों में सर्वात्मवाद परमात्मा के सूर्यादि 
नामों के अ्भिप्राय से है सब पदार्थों का स्वरूप होने के अ्रभिप्राय से नहीं, और इसी 
प्रकार 'तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमा' यजु. ३२।१ इत्यादि वाक्यों में ब्रह्म 
की शक्तियों को वर्णन करने के अभिप्राय से अग्नि श्रादि नाम आये हैं, जेसा कि 
सत्यंशञानसनस्तं ब्रह्म' ते. २।१ में सत्यादि तीनों नाम एकही ब्रह्म के प्रतिपादक हैं 
इसी प्रकार अग्नि आदि समभने चाहिये, रूप नहीं । 


जो लोग वेद के आशय को न समझ कर उक्त प्रकार के सर्वात्मवाद को 
सर्वेख्पब्रह्मदाद समभ लेते हैं कि ब्रह्म ही सब रूपों को धारण कर रहा है, जैसे एक 
ही जल हिम, नाले, नदी, समुद्र, फेन तथा तरंग आदि सर्वरूप हो रहा है, यह 
उनको भूल है जल के समान ब्रह्म सब रूपों को धारण नहीं करता, जेसा कि "त्वं 
स्त्री त्वं पुमानसि त्वं कुमार उत वा कुमारी' अथव्वे, १०।४४८ इत्यादि मन्त्र ब्रह्म में 
पुरुष अथवा स्त्री भाव वर्णन नहीं करते किन्तु उसको अनन्त शक्तिसम्पन्न बोधन 
करते हैं, एवं 'राष्ट्रीसड्रसनीवसुनाम्‌ ऋग्‌. ८।७।११ इत्यादि मन्त्र भी ब्रह्मरूपशक्ति 
की सर्वरूपता उसके गुणों के भाव से वर्णन करते हैं, और इसी अभिप्राय से 'सर्व 
खल्विदं ब्रह्म छान्‍दो, ३॥१४।१ इत्यादि उपनिषद्वाक्यों में भी वर्णन किया है कि सब 
पदार्थों की उत्पत्ति, स्थिति तथा प्रलय उसी से होती है, इसलिये उसको सर्वाधि- 
करण > सब का आश्रय होने से सवे रूप कहा गया है, क्योंकि सब पदार्थ उसी की 
सत्ता से उत्पन्न होते, उसी की सत्ता से काय्येरूप में स्थित रहते और अन्त में प्रलय 
को प्राप्त हो जाते हैं, और यही अर्थ 'स्वज्क्तिमान्‌' के जानने चाहिये, यहां 'सर्बे' 
शब्द अनन्त - बहुत के अ्भिप्राय से आया है, सब पदार्थों के अ्रभिष्राय से नहीं, 
क्योंकि जड़ पदार्थ उससे भिन्न हैं, यदि 'सर्ब' शब्द का यहां संकोच न किया जाय 
तो जड़ भी ब्रह्म ही मानना पड़ेगा और ऐसा मानना शास्त्र से स्वंथा विरुद्ध है, 
क्योंकि 'अक्षरात्‌ परत: पर: सुण्ड., २।११२ 'ज्ञान्षो दवजानोशौ'--इत्यादि वाक्यों में 
प्रकृति तथा जीव से परमात्मा को पृथक्‌ सिद्ध किया है फिर सर्वेशक्तिमद्ब्रह्म के ग्र्थ 
सर्ववस्तुगत शंक्तिमत्‌ के कैसे हो सकते हैं, 'सर्ब॑ खल्विदं ब्रह्म छान्‍्दो. ३।१४११ 
ब्रह्मविद्म्हां व भवति' मुण्ड. २।२।९ “ब्रह्म वेद विश्वसिद वरिष्ठम्‌' मुण्ड, २।२१११ 
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इत्यादि वाक्य शमविधि > मन को एक मात्र ब्रह्मचिन्तन में लगाने के अ्रभिप्राय से 
ब्रह्मकेसामानाधिकरण्य में प्रयुक्त हुए हैं, यही मानना उपयुक्त है । 


और जो कई एक गल्पश्रत यह कहते हैं कि 'सर्ब खल्विदं ब्रह्म! इस वाक्य में 
शमविधि मानने से वाक्यगतलक्षणा होगी, सो वाक्य में लक्षणा होती नहीं ? इसका 
उत्तर यह है कि यदि वाक्य में लक्षणा न मानी जाय तो “ह्िरेफ' इस वाक्य की 
भ्रमर में लक्षणा कंसे ? प्रकृत यह है कि ब्रह्मदर्शी पुरुष को ब्रह्माकारवत्तिकाल में 
कोई अन्य पदार्थ प्रतीत नहीं होता किन्तु एक मात्र चिद्घन ब्रह्म की ही प्रतीति 
होती है, ऐसी अ्रवस्था में ऋषि यह कहते हैं कि 'पदचचादब्ह्म पुरस्तादब्रह्म अधस्ता- 
दबहा' मुण्ड. २४२।११ पूर्व, पश्चिम, दक्षिण, उत्तर, ऊपर, नीचे सर्वत्र ब्रह्म ही है 
ब्रह्म वेदं विश्व्सिदं वरिष्ठम्‌! उस काल में ब्रह्म से भिन्न श्रन्य कोई पदार्थ ज्ञेय नहीं 
समभा जाता और 'बत्रह्मापंणं ब्रह्म हविब्न ह्याग्नो ब्रह्मणाहुतम्‌.' ९।४।२४० ब्रह्म ही 
अ्पेण > स्र्‌ वा, वही हवि, वही अ्रग्नि और ब्रह्मही हवन करने वाला, इत्यादि उस 
काल में धेय पदार्थ का ही ध्यान होता है अन्य का नहीं, इस अभिप्राय से भी 
सर्वात्मवाद का कथन किया है, जिसका श्राशय यह है कि लोग जिसको सर्वात्मवा 
एक ब्रह्मवाद अथवा अद्धेतवाद कहते हैं, वह परमात्मा के ऐश्वय्य को बोधन करता 
है ब्रह्म से भिन्न वस्तुओं का निषेध नहीं करता, भेद केवल इतना है कि आजकल 
के नवीन श्रद्वेतवादी यह अर्थ करते हैं कि ब्रह्म से भिन्न कुछ नहीं, इसलिये वह 
अद्वेत' है श्रौर वेदिक लोग “अ्रद्गंत' के यह श्रर्थ करते हैं कि उस जैस्ता अन्य कोई 
नहीं भ्र्थात्‌ वह सर्वोपरि है,और अद्वैत पद के यह दोनों ही ग्रर्थ हो सकते हैं, 'न हवैत॑ 
यस्मिन्‌ तद्‌ अद्वेतं ब्रह्म यह अद्वेत पद का समास है, श्रब विचारणीय यह है कि द्वेत' 
से संसार लेना अथवा अन्य ईश्वर लेना चाहिये, प्रकरणानुकूल तो यही है कि जब 
ईश्वर का प्रकरण चल रहा है तो ईश्वर ही लेना चाहिये ग्रर्थात्‌ उसके समान श्रन्य 
ईश्वर न होने से ब्रह्म 'अद्गवेत' कहाता है जेसा कि हम पीछे भी लिख आये हैं कि 
'न द्वितीयों न तृतीयों चतुर्थो नाप्युच्यते -- ईश्वर दो तीन चार नहीं अर्थात्‌ ईश्वर 
एक है नाना नहीं । ह 

यदि 'त द्वंतं मेदी यस्मिन्‌ तद्‌ अद्वतं ब्रह्म यह अर्थ किये जाँय तो प्रश्न यह 
उत्पन्न होता है कि जब ईश्वर से भिन्न दूसरा है ही नहीं तो यह किसने कहा कि 
जिसमें दूसरी वस्तु न हो एक अपना आप हो उसको अद्वेत कहते हैं श्र्थात्‌ कौन 
किसको कहता और कौन सुनता है ? या यों कहो कि जिन पदार्थों के विधि 
निषेध बतलाये जाते हैं वह इस प्रकार नाना सिद्ध हो जाते हैं ? इसका उत्तर नवीन 
वेदान्ती यह देते हैं कि यहू सब कल्पना किया हुआ है वास्तव में न कोई कहता और 
: न कोई सुनता है, ऐसा मानने से विना नवीन वेदान्तियों का श्रद्वेत वाद कदापि सिद्ध 
नहीं हो सकता, इतना ही नहीं किन्तु वेद तथा गुरु आदि सब को रज्जुसर्प के समान 
कल्पित न माना जाय तो इनका काम कदापि नहीं चल सकता और सर्वेव्यापक, 
सर्वाधार, सर्वान्तर्यामी, सर्वेकर्ता, न्‍्यायकारी, दयालु, सर्वेश्वर, जगद्धाता तथा 


हि 


कीड़ा 
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प्रस्तावनाः हि 


निर्माता आदि ईश्वर के गुण भी कल्पित ही मानने पड़ते हैं, क्योंकि उससे कोई भिन्न 
हो तो सर्वे व्यापक बने, एवं जब सब ही नहीं तो सर्वाधार कैसे ? इस फिलासफी की 


लहर '“यस्मिन्सर्वाणि भुतान्यात्मेवाभुद्‌ विजानत:' यजु० ४०।२ इत्यादि वेदों के मन्त्र 


रूप द्रमों की भी ध्वंसिनी है, क्योंकि जब सब प्राणी वस्त्वन्तर उससे भिन्न ही नहीं 
तो फिर उनमें आ्ात्मत्व की भावना कैसे करें, इसी श्रभिप्राय से अ्रद्वेतविद्याचाय्ये ने 
यह लिखा है कि 'सर्वव्यापकतामिथ्या सर्वात्मेति शासनात्‌'-- जब सब एक ही आत्मा 
है, तो फिर सर्वेव्यापकता क्‍या ? इसलिये “अतति नैरन्तर्येण सर्वत्र व्याप्नोतीति 
आत्मा' जो सर्वत्र व्यापक हो, उसका नाम आआ्रात्मा है, ये श्र्थ भी इनके मत में नहीं 
घट सकते, यदि यह कहा जाय कि आत्संवाभूत्‌! इस वाक्य में ब्रह्म का श्रात्मा सब 
भूतों को कहा गया है, फिर वह ब्रह्म से भिन्न कैसे ? इसका उत्तर यह है कि आत्मा 
ते बातो रज: ऋग्‌० ५६१९ हे परमात्मन्‌ ! यह वायु तुम्हारा आत्मा है, जो 
रज 5 परमाणुश्रों को प्रेरणा करता है, यहाँ वायु को ईश्वर का भ्रात्मा कहा है, तो 
क्या वायु ईश्वर से भिन्न नहीं, अ्रथवा ईश्वर का शरीर है, किन्तु वायु परमात्मा 
का स्वत्व > स्वकीय पदार्थ होने से उसको यहाँ झ्रात्मा कहा है, इससे सिद्ध है कि 
सर्वात्मवाद के श्र्थ परमात्मेश्वय्य के हैं, सब कुछ परमात्मा हो जाने के नहीं । 


इसी प्रकार कई एक लोग वेदों पर नाना देववाद की आशड्ू करते हैं कि 
बेदों में भ्रमित, वरुण, अर्यमा, तथा इन्द्रादि नाना देवों की पूजा पाई जाती है, 
एक ईश्वर की उपासना वैदिक समय में न थी ? इस प्रश्न का उत्तर हम एक प्रकार 
से तो प्रथम ही दे आये हैं कि जब सृष्टि उत्पत्ति प्रकरण, ऋग्‌० ८७१७ में सब 
भाष्यकारों ने निराकार परमात्मा को इस सूक्त का देवता माना है तो फिर कंसे कहा 
जाता है कि वेदों में एक ईश्वरवाद नहीं किन्तु नाना देववाद है, हाँ यदि वादी 
यह कहे कि कहीं-कहीं एक ईश्वरवाद है, पर प्राय: नाना देववाद ही है, जेसा कि 
शब्नोसित्र:दांवरुण: शन्नोभवत्वय्यंमा शन्न इन्द्रो बहस्पतिः शन्नो विष्णुरुरुकस: यजुः 
३६॥९--इत्यादि मन्त्रों में वर्णन किया है कि (मित्रः) सूय्य देवता (वरुण:). वरुण 
देवता, (अय्यंभा ) इन्द्र, बुहस्पति और विष्णु आदि सब देवता हमारे लिये कल्याण- 
कारी हों । इसका उत्तर यह है कि इस मन्त्र में परमात्मा की भिन्न-भिन्न शक्तियों 
के अ्रभिप्राय से उसके भिन्न-भिन्न नाम हैं, जैसे कि 'सत्यंज्ञानमनन्तं ब्रह्म इस वाक्य 
में सत्य, ज्ञान, और श्रनन्त, यह भिन्न स्वरूप नहीं, किन्तु तीनों ब्रह्म की शक्ति के 
नाम हैं, इसी प्रकार मित्रादि नामों को जानना चाहिये | श्रर्थात्‌ जो शक्ति सब में 
मेत्रीभाव उत्पन्न करती है उसका नाम “मित्र! सबको वश में रखने वाली शक्ति का 
नाम वरुण अर्थात्‌ 'बुणुते सर्वंभिति वरुण: -- जो सबको स्वाधीन रखे उसका नाम 
बरुण' है, इसी अभिप्राय से वेद में वदण को राजा कहा गया है, न्‍्यायकारी को 
अय्येंसा' कहते हैं, शोर “इन्द्र” शब्द तो अनेक स्थानों में ईश्वर वाचक आया है 
“इन्दतीति इन्द्र:--जो परमेश्वर्य्यवान्‌ हो उसका नाम “इन्द्र! है, इसी अभिप्राय से 
वेद में कहा है कि 'इस्त्रोसायाभिः पुरुूूप ईयते' ऋग्‌० मं ६१४७ सु०- इन्द्र अपनी 


छः प्रस्तावनां 


प्रकृति रूप शक्ति से कोटानुकोटि ब्रह्माण्डों को प्राप्त होता भ्र्थात्‌ श्ननेक ब्रह्माण्डों 
को रचना करता है। सम्पूर्ण संसार के स्वामी का नाम “बृहस्पति' तथा सर्वव्यापक 
परमात्मा का नाम “विष्णु है, “वेवेष्टि व्याप्नोत्तीति विष्णु: -जो सब में व्यापक हो 
उसको “किष्ण' कहते हैं, जैसा कि 'तद्दिष्णो: परम पद ९9 सदापइयन्ति सुरयः यजु० 
६५ 'इदं विष्णुविचक्रसे जेघा निदधे पदस्‌' यजु० ५।१५ इत्यादि म्त्रों में विष्णु 
परमात्मा का नाम स्पष्ट है और संसार रचना में जिसकी अनन्तशक्ति हो उसका 
नाम “उरुक्षप्त' है, अर्थात्‌ सर्वप्रिय, सर्वशक्तिमान्‌, न्‍्यायकारी, परमैश्वय्यंसम्पन्न, 
सर्वोपरिविराजमान, सर्वनियन्ता और सम्पूर्ण संसार का रचयिता परमात्मा (नः) 
हमारे लिये (शं) कल्याणकारी हो। यह मन्त्र के स्पष्ट अर्थ हैं, जिसमें नाना देव 
पूजा का गन्ध भी नहीं पाया जाता । 


झ्ौर जो नाना देववादी “नमो ब्रह्मणे नमस्ते वायो त्वमेव प्रत्यक्षंत्रह्मासि०' 
तेत्त० ११ इस उपनिषद्‌ वाक्य के श्रर्थ करते हैं कि ब्रह्म को नमस्कार है और वायु 
देवता को नमस्कार है, निश्चय करके वायु देवता ही ब्रह्म है, यह अर्थ ठीक नहीं, 
क्योंकि यह अर्थ मानने से श्लोक की परस्पर सज्भति टूट जाती है, और दोष यह है, 
. कि इनके मत में वायु कोई विग्रह वाला देवता नहीं माना गया, जिसकी किसी 
देवालय में पूजा को जाती हो, जैसे कि वादी सूर्यय का अ्भिमानी देवता मानकर 
सूय्य को प्रतीक--मृत्तरूप से उपासना करते हैं, इस प्रकार वायु के श्रभिमानी देवता 
की सर्वथा अप्रसिद्धि होने से यहाँ वायु देवता कदापि नहीं माना जा सकता, वास्तव 
में इसके भ्रर्थ यह हैं कि 'बायो' - हे गतिशील ब्रह्म ! आपको नमस्कार है, श्राप ही 
वास्तव में प्रत्यक्ष ब्रह्म हैं, आप हमारी रक्षा करें, हमारे मत में दोष इसलिये नहीं 
कि बाति सर्वत्र प्राप्तोतीति वायु: परमात्मा -- जो सर्वत्र प्राप्त अथवा गतिशील हो 
उसका नाम यहाँ वायु है, इस प्रकार वायु के अर्थ परमात्मा के जानने चाहिये, 
क्योंकि वायु शब्द से प्राणादि सब गतिशील पदार्थों का ग्रहण है, इसी अभिप्राय से 
महषि व्यास ने लिखा है कि 'प्राणस्तथानुगमात्‌' ब्र० सु० ११२८८ प्राणनाम 
परमात्मा का है प्रसंग पाये जाने से महषि व्यास का यह कथन निर्मल नहीं, क्‍योंकि 
इसका प्रमाण वेद में पाया जाता है, जैसा कि प्राणाय नमो यस्थ सर्वंरसिदं वशे' 
अथवं० ११।२।४- उस सर्वे प्राणमय परमात्मा को हमारा नमस्कार हो, जिसके 
वश में सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड है। 
यहाँ यह भी स्मरण रहे कि जो लोग अ्रथवंवेद के दशकाण्ड से ऊपर के दश 
काण्डों को अशुद्ध कथन करते हैं, यह उनको श्रत्यन्त भूल है, क्योंकि सर्वोपरि 
आध्यात्मिक विद्या का वर्णन उत्तर के दश काण्डों में ही है, जैसा कि 'न द्वितीयों न 
तृतीय: इत्यादि पीछे वर्णन कर आये हैं, श्रस्तु । 


अल्पश्चुत लोगों की चर्चा छोड़कर अब हम नानादेववादियों के मत की वेद में 
निमू लता सिद्ध करते हुए यह दिखाते हैं कि यदि वेद भिन्न भिन्न देवों का प्रतिपादक 
होता तो 'तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्ायुस्तदुचन्द्रमा' यजु० ३२११ 'स धाता स विधाता 
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प्र न ि मल चयोगतापकाफाशाक रू प 


प्रस्तावना ९ 


स वायुनंभ उच्छतम्‌ । सो5य्यंमा स वरुण: स रुद्र:' अथ्वे० १३।४।४१३३ 'स महादेव' 
अथर्व० १३॥४।४।४ ! इत्यादि मन्त्रों में एकात्मवाद सिद्ध न किया जाता, क्‍या कोई 
कह सकता है कि अग्नि, जल, चांद, तथा सूर्य, यह सब एक ही हैं, जब मूत्तिमान 
होने से इनका भेद प्रत्यक्ष सिद्ध है तो फिर इनमें एकता कैसे ? यदि यह कहा जाय 
कि इनका मुख्यसामानाधिकरण्य नहीं किन्तु बाधसामानाधिकरण्य है, अर्थात्‌ यह 
सब रूप मिलकर एक ही हो जाता है, या यों कहो कि सबका उपादान कारण एक 
होने से यह सब कार्य्य भी एक ही है, जैसे मृण्मयकाय्य उपाधि भेद से भिन्न-भिन्न 
है, पर वास्तव में एक है ? इसका उत्तर यह है कि (्वं स्त्री त्वं पुसानसि त्वं कुमार 
उत था कुसारी' अथववे० का १०८२० इस मन्त्र के भ्र्थ उपादानकारण की एकता 
से एकता के नहीं किन्तु शक्तियों के भिन्न-भिन्न होने पर भी शक्तिमत्‌ एक होने से 
एक ही परमात्मा को सर्वरूप--सर्वशक्तिरूप कहा गया है, इसी प्रकार “तदेवाग्नि 
इत्यादि वाक्य शक्तियों के भिन्न भिन्न होने पर भी शक्तिमत्‌ एक होने के श्रभिप्राय 
से उसको एक कथन करते हैं, जैसा कि 'सत्यंज्ञानमनन्तं ब्रह्म ते० २।१ इस वाक्य 
में सत्यादि शक्तियें भिन्न-भिन्न होने पर भी शक्तिमत्‌ एक हैं, इसी प्रकार “'तदेवाग्नि 
इत्यादि वाक्य भी एक ही ब्रह्म के प्रतिवादक हैं इसमें कोई विरोध नहीं । यही रीति 
बेद में सर्वत्र समभझनी चाहिये, और जहाँ-जहाँ अग्नि, वरुण,. इन्द्र तथा सूर्यादि नाम 
उपास्यदेव के अ्रभिप्राय से आये हैं वहाँ सर्वेत्र देवीशक्तियों के आशय से जानने 
चाहिये भिन्न-भिन्न जड़ देवताओं की उपासना के अभिप्राय से नहीं, जेसा कि 
शज्नो देवीरभिष्टय आपो भवस्तु पीतये' यजु० ३६।१२ इस मन्त्र में आप: शब्द 
सर्वव्यापक ब्रह्मशक्ति के अभिप्राय से श्राया है, अर्थात्‌ नानादेवों की उपासना करना 
बेद का लक्ष्य नहीं, किन्तु उपास्य देव एक ही है, नानादेव + दिव्य शक्तियें उसमें 
लाई जा सकती हैं, जैसे इन्द्र, वरुण तथा विद्युतादि नाम उसकी शक्तियों के 
भ्रभ्िप्राय से भी आते हैं, जैसा कि 'इयमिन्द्रंवरुणमष्ट मे गीः प्रावत्तोके तनये 
तृतुजाना' ऋग्‌० ७।८५ इत्यादि मन्त्रों में वर्णन किया है कि है सर्वेश्वय्येंसम्पन्न इन्द्र ! 
आर वरुण -- सब के वरणीय परमात्मन्‌ ! आप हमारे पुत्र पौत्रादि ऐश्वर्य को 
बढ़ायें ताकि हम ऐश्वर्य सम्पन्न हों और आपके उपासनारूप यज्ञों में सम्मिलित 
होकर अपने जीवन को पवित्र करें। इत्यादि स्थलों में इन्द्र वरुण, आदि परमात्मा 
के नाम हैं, और प्राकृत शक्तियों में भी भ्राते हैं, जेसा कि पीछे लिख आये हैं अर्थात्‌ 
पूर्वोक्त नाम दोनों प्रकार की शक्तियों में आ्राने के कारण अल्पश्रुतों को यह भ्रम हो 
जाता है कि यह नाम देवताश्रों के हैं, वास्तव में बात यह है कि जिस प्रकार 'ईदइवर' 
नाम, प्रभु तथा राजा आरादियों में भी श्राता है और सर्वेशक्तिमद्ब्रहम में भी प्रयुक्त 
होता है, और दृष्टान्त इसमें यह है कि जिसको वैदिक साहित्यवेत्ता भली भांति 
जानते हैं कि ब्रह्म नाम वेद का भी है और ब्रह्म बड़े के अर्थ में भी आता है, परन्तु 
मुख्यतया सर्वेशक्तिमद्ब्रह्म के लिये ही प्रयुक्त होता है, इसी प्रकार इन्द्र, वरुण, आदि 
तामों को जानना चाहिये, यह वैदिक सिद्धान्त यहाँ विस्तार भय से नहीं लिखा 
जांता । वास्तव में ब्राह्मण, उपनिषद्‌ तथा गीता आदि श्राध्यात्मिक विद्याप्रधान 
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सभी ग्रन्थों में उपयुक्त नामों की इसी प्रकार व्यवस्था की गई है, इन्द्र को इन्द्रपु री 
का देवता तथां वरुण को जलों का देवताविशेष मानना पौराणिकभाव है, जिसका 
वैदिक समय में गन्ध भी न था, जँसा कि वेदादि सच्छास्त्रों में भली प्रकार वर्णन 
किया है कि-- 

स धाता स विधाता' अथर्व. १३॥४।३ 'सोष्य्यंमा स रुद्र: स महादेव: अथरवे. 
१३।४।४ 'सो5ग्नि: स उ सुय्यं: स उ एवं महायमः” अथर्व. १३४१५ 'एकोदेवः सर्व- 
भूतेषु गढः' इवेता. ६११ 'एकघवानु द्रष्टव्यम्‌' बहृदा. ४४४॥२० 'स्वधया तदेकम्‌' 
ऋणग्‌. 5७१७ तमेव विदित्वातिमृत्युमेति' यजु. ३१११८ “इन्द्र मित्र वरुणसग्निसा- 
हुरथों दिव्यःस सुपर्णो गरुत्मान्‌' ऋग्‌. २।३१२२ 'एतसेके वदन्त्यग्निमनुमन्ये 
प्रजापतिम्‌' मनु. १२१३३ 'मृत्यों स मृत्युमाप्नोति य इह॒ नानेव पर्यति! कठ. 
४११ एक ही ब्रह्म शक्ति के अनन्त नाम हैं श्र्थात्‌ अग्नि, मित्र, वरुण, अरय्यंमा, 
धांता, विधाता, झादि सब नाम उसके गुणों के अभिप्राय से वर्णन किये गये हैं, जेसा 
कि एक सद्ठिप्रा बहुधा वदन्ति' ऋग्‌ २३।२२।४६ इत्यादि मन्त्रों में स्पष्ट वर्णन 
किया है कि एकही ब्रह्म को विद्वान्‌ लोग भिन्न-भिन्न नामों से पुकारते हैं। इसी का 
अनुकरण करते हुए पूर्वोक्त श्लोक में मनुजी स्पष्ट लिखते हैं कि अग्नि, प्रजापति, 
तथा प्राण, आदि सब ब्रह्म के नाम हैं, अधिक क्या ब्रह्मा, शिव, तथा विष्णु, आदि 
जो झ्राजकल मूत्तिमान्‌ देवविशेष माने जाते हैं, यह वास्तव में ब्रह्म के नाम थे, जो 
इस अवेदिक सभय में पुरुषविशेष माने गये,वास्तव में वही परमात्मा ब्रह्मा, वही शिव, 
भर वही रुद्ठ, है, इसी अ्रभिप्राय से कैवल्योपनिषद्‌ में लिखा है कि 'स ब्रह्मा स 
शिव: सेन्द्र: सो5क्षर: परमः स्व॒राट । स एवं विष्णु: स॒ प्राण: स कालोइर्निः स 
चन्द्रमा' * वही परमात्मा ब्रह्मा, वही शिव, वही इन्द्र, वही भ्रक्ष र, ब्रह्म, सर्वोपरि 
विराजमान, वही विष्णु, वही प्राण, वही कालाग्नि और वही चन्द्रमा है। यह वाक्य 
0 के अभिप्राय से नहीं किन्तु ब्रह्मप्रतिपादक भिन्न-भिन्न नामों के अ्रभिप्राय 

' 

यदि यह कहा जाय कि जब यह सब ब्रह्म के नाम हैं तो फिर “ब्रह्मा देवानां 
पदवी' सास. ३३३।१ इत्यादि वाक्यों में ब्रह्मा को देवविशेष क्‍यों माना गया है, 
अर्थात्‌ कहीं चारों वेदों के वेत्ता पुरुषविशेष का नाम ब्रह्मा, और कहीं ईश्वर का 
नाम ब्रह्मा, ऐसी अव्यवस्था क्यों ? इसका उत्तर यह है कि कहीं ब्रह्म प्रकृति का 
नाम है, कहीं जीव का, कहीं बृहत्‌ का, और कहीं अक्षर ब्रह्म परमात्मा का वाचक 
ब्रह्म शब्द है, इसमें कोई दोष नहीं । इसकी मीमांसा महषि व्यास ने इस प्रकार 
लिखी है कि 'स्थाच्चकस्य ब्रह्म शब्दवत्‌' ब्र. सु. २।३५। “बहा शब्द की नाई एक 
शब्द एक वाक्य में भी भिन्न भ्र्थों के अभिप्राय से श्राजाता है, और इसी भाव को 
तैत्त. ३१२ में इस प्रकार वर्णन किया है कि 'तपसा ब्रह्म विज्ञासस्व तपो ब्रह्म ति' - 
ब्रह्म ईश्वर का मुख्य नाम और तप का ब्रह्म नाम गौण है, इसी प्रकार ब्रह्मा, विष्णु, 
आदि ईश्वर के मुख्य नाम और भ्रन्य देवों के गौण हैं, श्र्थात्‌ किसी गुण विशेष से 


ए 
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उनको भी ब्रह्मा वा विष्णु कहा गया हो, जैसा कि 'इदं विष्णुविचक्रमे' यजु. ५१५ 
यहां विष्णु नाम ईश्वर का है और गौणवृत्ति से किसी पुरुष का नाम भी विष्णु 
रख लिया जाता है, जैसे ग्राजजल लोक में कहते हैं कि वहां विराट सभा हुई; तो 
क्या जिस विराट का वर्णन पुरुष यूक्त में है उस जैसी व्यापक सभा' हुई, कदापि 
नहीं, किन्तु मनुष्य संख्या के श्रधिक होने से यहां सभा को विराट सभा कहा गया 
है, यही रीति गौण मुख्य में सर्वत्र जाननी चाहिये । । 

प्रकृत यह है कि ईश्वर के ग्रनन्‍्त नाम होने से वैदिक समय में मुख्यतया 
प्र्नि आदि शब्द ईश्वर में बोले जाते थे, पुनः गौणवृत्ति से भौतिक पदार्थों का 
नाम भी अग्नि पड़ गया, पर जो लोग इस व्यवस्था में ननु नच करते हैं उनसे 
पूछना चाहिये कि 'विष्णुसहर्ननाम' में जो विष्ण का सहस्र नाम माना गया है उनमें 
अग्नि आदि नामों से सहख्र संख्या क्यों पूर्ण की गई है ! ज्ञात होता है कि कहीं 
वैदिक और कहीं पोराणिक नाम मिलाकर सहस्र नाम पूर्ण किया गया है, अन्यथा 
उसकी पूर्ति दुष्कर थी । यही व्यवस्था 'शिवसहंख्रनाम' की है, इससे स्पष्ट सिद्ध है 
कि नाम गुणों से पड़ते हैं, जैसे भ्रग्रणी होने से ईश्वर का नाम अग्नि पड़ा है जैसा 
कि अग्नि: कस्मादग्रणीर्भवति' निरुक्त. ७।१४- सबसे अधिक गतिशील का नाम 
ग्रग्नि है, ज्ञान, गमन, प्राप्ति, यह तीन अर्थ गति के प्रसिद्ध हैं, सर्वोपरि ज्ञानी, 
सवेत्र गतिशील तथा सत्र प्राप्त परमात्मा से भिन्न श्रन्य' कोई नहीं, इसलिये 
मुख्यतया अग्नि नाम परमात्मा का है, इसी हेतु से 'अग्तिमीडे पुरोहितम्‌' ऋग्‌. 
१११११ सर्वोपरि हिंतकारी ल्‍ः जिसके समान लोक परलोक में भ्रन्य कोई हिंतकारी 
नहीं, ऐसे परमात्मा की मैं स्तुति करता हूँ, यहां जीव का स्तृतिकर्त्ता होना 
उपलक्षण भाव से है, वास्तव में ईश्वर श्राज्ञा देता है कि हे पुरुषों ! तुम सबसे 
प्रथम सबके श्रग्नणी परमात्मा की स्तुत्ति करो, इस प्रकार विधिवादरूप वेद भ्राज्ञा 
रूप में ईश्वर से प्रकट हुआ | प्रकृत यह है कि अ्रग्ति आदि शब्द परमात्मा के बोधक 
होने से वेदों में नानादेववाद नहीं । 


झऔर जो “अग्निर्देवता वातोदेवता सृयोदिवता चन्द्रमा देवता यजु. १४॥२० 
इत्यादि वाक्य सूर्यादिकों को भी देव प्रतिपादन करते हैं, वह ईश्वर भाव से, ईश्वर 
भाव से तो एकमात्र परमात्मा का ही वर्णन करते हैं, जैसा कि 'एषो ह देव: 
प्रदिशो5नु सर्वे” यजु. ३२।४ 'य ईशेउअस्थ द्विपदश्चतुष्पद: कस्मे देवाय हविषा 
विधेभ' ऋग्‌, ८।७।३ 'स रुद्र: स महादेव: अथर्व. १३।४४ इत्यादि मन्त्रों में जो 
'बेंब' शब्द आया है, वह ईश्वर का ही प्रतिपादक जानना चाहिये, क्योंकि परमात्मा 
देव एक है, और गन्‍्य सूर्य्यादि दिव्य पदार्थ नाना हैं, इस प्रकार के नानात्व से 
ईश्वर की एकता में कोई दोष नहीं श्राता, इससे सिद्ध है कि वेदों में जड़वाद -- 
जड़ोपासना नहीं । 

जो लोग वेदों में जड़ोपासना मानते हैं, उनकी अत्यन्त भूल है श्रथवा जो यह 
कहते हैं कि मूत्तिपुजा विषयक अनेक मन्त्र वेदों में पाये जाते हैं, उनसे प्रथम यही 
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पूछना चाहिये कि जब 'मूरत्ति' शब्द ही वेदों में नहीं, तो फिर उसको ईश्वर समक- 
कर उसकी उपासना करने की तो कथा ही कया ! अस्तु--इस विषय में कई एक 
वादी यह कहते हैं कि वेदों में मूत्ति शब्द न हो, परन्तु प्रतिमा शब्द तो वेदों के 
अनेक स्थलों में पाया जाता है, जैसाकि सहस्नस्य प्रतिमासि'ं यजु. १५॥६५॥ 'न 
तस्य प्रतिमा' यजु. ३२१३ इत्यादि स्थलों में जब प्रतिमा दब्द स्पष्ट है तो फिर 
मूतिपूजा वेदों में कैसे नहीं ? इसका उत्तर यह है कि यद्यपि प्रतिमा शब्द वेदों में है, 
परन्तु प्रतिमा पूजन के अभिप्राय से नहीं आया प्रत्युत निषेध के प्रभिप्राय से आया 
है, इससे भिन्न जहां-जहां प्रतिमा शब्द झराया है, वह ईश्वर के सम्बन्ध में नहीं किन्तु 
यज्ञ वा विद्वान्‌ श्रादि के सम्बन्ध में आया है,, जैसाकि 'सहस्नस्य प्रतिसासि' यजु, 
१५।६५। विद्वान्‌ को संसार की प्रतिमा, वा प्रमा, निरूपण किया गया है कि यदि 
संसार का ज्ञान उपलब्ध करना चाहो तो विद्वान्‌ से करो, क्योंकि विद्वान संसार की 
प्रमा -बुद्धि, वा, ज्ञान; होता है या यों कहो कि प्रतिमा होता है, यहां प्रतिमा के 
अर्थ (प्रमा) साधन के हैं मूर्ति के नहीं, इसकी व्युत्पत्ति इस प्रकार है कि 'प्रतिमौयते 
परिसोयते थया सा प्रतिमा' -- जिससे किसी पदार्थ को जाना जाय वा किसी पदार्थ का 
परिमाण किया जाय उसको 'प्रतिमा' कहते हैं, प्रतिमा और प्रमा यह दोनों ही यहां 
प्रकारान्तर से ज्ञान के वाचक हैं, इसलिये यहां प्रतिमा शब्द मूर्ति को सिद्ध नहीं 
करता । और '“कासीत्ममा प्रतिमा कि निदानम्‌' ऋग्‌. १०। १३२। इस मन्त्र में 
प्रमा तथा प्रतिमा शब्द यज्ञ को प्रमा और प्रतिमा को निरूपण करते हैं कि यज्ञ का 
परिमाण, ज्ञान तथा निदान, कया है, इस विषय में यहां 'प्रतिमा' शब्द आया है, 
मूर्ति के श्रभिप्राय से नहीं, अधिक क्‍या जहां-जहां वेदों में प्रतिमा शब्द आया है, 
वहां ईश्वर के सम्बन्ध में नहीं झ्राया ईश्वर के सम्बन्ध में केवल “न तस्य प्रतिमास्ति' 
इस मन्त्र में आया हुआ शब्द ही है, यहां 'प्रतिमीयते अनयेति प्रतिमा' अर्थ तो यही 
घटते हैं परन्तु प्रतिमा शब्द के भ्र्थ यहां प्रतिनिधि वा प्रतिकृति के हैं, कि उसका 
कोई प्रतिनिधि वा उसकी कोई प्रतिकृति >मूर्ति नहीं ॥। 


और जो लोग यहां प्रतिमा के श्रर्थ तोल (माप) करके यह सिद्ध करते हैं 
कि परमात्मा का न कोई तोल है न माप है और न उसके कोई सदृश है, इस 
अभिप्राय से यहां प्रतिमा का निषेध है, मूर्ति का नहीं ? उनसे यह पूछना चाहिये 
कि जब उसके कोई सदृश ही नहीं तो उसकी मूर्ति केसे ? क्योंकि जिसका तोल नाप 
वा लम्बाई चौड़ाई होती है उसी की मूर्ति होती है, यहां प्रतिमा के अर्थ तुल्य वा 
सदृश करने से भी ईश्वर में मूतित्व का निषेध ही आता है, इस प्रकार विचार करने 
से वेद में प्रतिमापूजन का स्पष्टतया निषेध पाया जाता है, विधि नहीं । 


प्रकृत यह है कि वेदिक समय में लोग याज्ञिक थे, मूर्तिपूज़क न थे, और यज्ञों 
में भी परमात्मा का ही पूजन होता था, किसी देवी देवता का नहीं, पुन: वेदिक 
समयानस्तर ब्राह्मण ग्रन्थों के समय में भी मूर्तिपूजन न था, और जो 'वाव ब्रह्मणो 
रुपे मूर्तडन्चेवासृत्तेड्च” बु. २।३११ इत्यादि वाक्यों में ब्रह्म के मूत्त भर शमूत्त दो 


कस, 


प्रस्तावना १३ 


रूप में वर्णन किये हैं सो ठीक नहीं, क्योंकि यहां ब्रह्म के स्वरूपभूत दो रूपों का वर्णन 
नहीं, किन्तु वायु तथा आकाश को अमूर्त रूप और पृथिवी, भ्रग्नि तथा जल को 
मूतंरूप कथन किया है। श्रधिक क्या यह मूर्त शब्द का व्यवहार ब्राह्मण ग्रन्थों में 
हुंआ है संहिता के समय में न था, वेद, ब्राह्मण, उपनिषद्‌ तथा मनु के समय तक 
भी ईश्वर की मूर्ति बनाने का कहीं वर्णन नहीं पाया जाता किंन्तु माता, पिता, तथा 
आचार्यादिकों की मूर्ति का वर्णन मनु में स्पष्ट है। जैसा कि “आचार्य्य: ब्रह्मणो 
मूतिः पिता मूर्ति: प्रजापते:” भनु. इत्यादि वाक्‍्यों में माता, पिता तथा आचार्य्यादिकों 
को मू्तिमान्‌ माना है निराकार ईश्वर को नहीं । ह 


शास्त्र के ग्रवलोकन से ज्ञात होता है कि वेदिक समय में प्रथिव्यादि मूत्त 
पदार्थ केवल ब्रह्माज्ञान के. प्रत्यायक + बोधक माने जाते थे । जैसा कि 'यस्य भूमि 
प्रभा अथर्व ० १०११३॥७।३२ इत्यादि मन्त्रों में पथिवी को .उसके प्रमा> ज्ञान का 
साधन माना है 'प्रमीयतते अनयेति प्रमा'न्‍- जिससे जाना जाय उसका नाम 'प्रमा' है, 
इसी प्रकार 'प्रतिमीयते अनयेति प्रतिमा' > जिससे जाना जाय उसका नाम 'प्रतिमा' 
है यहाँ यह शद्धूा उत्पन्न होती है कि मूत्तिपुजक भी तो मूत्ति को ईश्वर ज्ञान का 
साधन ही मानते हैं, साक्षात्‌ मूत्तिको ईश्वर नहीं मानते ? फिर प्रतीकोपासना तथा 
मृत्तिपूजा में क्या भेद ? इसका उत्तर यह है कि, प्रथम तो मूक्तिपूजक ईश्वर और 
मृत्ति का तादात्म्यसम्बन्ध मानते हैं कि वह मूर्ति ही ईश्वर का रूप है। दूसरी बात 
यह है कि प्रतीकोपासक किसी प्रतीक को लक्ष्य करके परमात्मोपासन नहीं करते थे, 
किन्तु 'मनो ब्रह्म त्युपासीत' छान्‍दो ० ३।१८।१ आकाशो ब्रह्म ति' छान्‍्दो० 'आदित्यो 
ब्रह्म त्यादेश:' छान्‍्दो ० ३।१९११ मन, सूर्य तथा आकाशादि विस्तृत पदार्थों में व्यापक 
ब्रह्म की ब्रह्म दृष्टि से उपासना करते थे, वह मन तथा सूर्यादिकों को ब्रह्म कदापि 
नहीं समभते थे, इसी अभिप्राय से वेद में स्पष्ट लिखा है कि 'न तस्य प्रतिमास्ति' 
यजु० ३२१२ 'न प्रतोके नहि सः' ब्र० सू० ४।१४ “ह्मदृष्टिरुत्कर्षात्‌' ब्र० सु० 
४१ ११५। इत्यादि प्रतीकोपासना के निषेधक वाक्यों से भलीभाँति स्पष्ट हो जाता 
है कि प्रतीकोपासना के अर्थ प्रतीक की उपासना के नहीं किन्तु प्रतीक में व्यापक 
ब्रह्मोपासना के हैं । भ्र्थात्‌ ईश्वर रचित सूर्य्य चन्द्रमादि पदार्थों को देखकर ईश्व र- 
भक्त जो ईश्वर का ज्ञान लाभ करते थे, उसी का नाम प्रतीकोपासना था, किसी जड़ 
पदार्थ की उपासना प्रतीकोपासन से नहीं की जाती थी । इसी अ्रभिप्राय से महषि- 
व्यास ने “रचना&्नुपप्तेदच' ब्र० सू० २।२।१ इस सूत्र में कहा है कि यह रचना 
ईश्वर के बिना कदापि नहीं हो सकती, भ्रर्थात्‌ ईश्वर की सत्ता को बोधन करने के 
लिए इस रचना से बढ़कर अ्रन्य कोई प्रमाण नहीं, यही भाव प्रतीकोपासना 
का है। 

जो लोग मृत्तिपूजा तथा. प्रतोकोपासना को एक मानकर वेदमन्त्रों के मिथ्या 
अर्थ करके मूत्तिपूजा वेदों से सिद्ध करते हैं उनकी परम भूल है, वे लोग 'सहस्ज्ञीर्षा 
पुरुष; सहस्नाक्ष: सहल्॒पाद' ऋग्‌० ८।३।१६॥३॥ इस मन्त्र को पुष्ट प्रमाण मानते हैं 


१४ . वेद 


कि इसमें (पुरुष) परमात्मा के सिर पैर आदि सब अंगों का वर्णन होने से उसकी 
मूत्ति हो सकती है और उस मूत्ति की पूजा का विधान वेद करता है। इसका 
उत्तर यह है कि यदि उक्त मन्त्र का वाच्यार्थ ठीक माना जाय भ्रर्थात ज्यों के त्यों 
सहुख्र सिर ही अर्थ किये जाय तो 'सहस्र शव गो वृषभो यः समुद्रात्‌ उदाचरत्‌' ऋगृ० 
मं० ७।५५१७ इस मन्त्र से यह निकलना चाहिए कि सहस्त ८ हज़ार सिरवाला बेल 
समुद्र से निकला, न बैल समुद्र में पैदा होते और ना ही किसी बैल के हजार सींग हो 
सकते हैं । इस मुख्या्थ बाधका तात्पय्यं यह है कि 'बुषभ' के अर्थ यहाँ सूर्य के हैं 
जेसा कि 'वृषभो वर्षतायाम्‌' निरु. ४॥८॥९ - जिसके द्वारा वृष्टि हो उसका नाम यहाँ 
'बृषभ' है, और सूर्य्य से वुष्टि होना प्रसिद्ध है, जेसा कि आदित्याज्जायते वृष्टि 
मनु० इत्यादि धर्मशास्त्र भी सूय्यें से वुष्टि का होना विधान करता है। भर समुद्र 
के प्र्थ यहाँ ग्रन्तरिक्ष के हैं। जेसाकि “समुद्रवन्त्यस्मादाप: इति समुद्र: इत्यादि 
प्रमाणों से स्पष्ट है कि अ्रनन्त किरणों वाला: सूय्य॑ जब आकाश से उदय होता 
अर्थात्‌ प्रथम ही जब दृष्टिगत होता है तब प्रथिवी के अ्रमण के कारण उसका जो 
भाग ऊंचा प्रतीत होता है वह आकाश देश से उदय माना जाता है। अस्तु, जैसे ये 
प्र बेद की अपूर्वता सिद्ध करते हैं इसी प्रकार 'सहस्रशीर्षा ऋग्‌० ८।३।१६।३ 
मन्त्र के टीक अर्थ यह हैं, कि यह विराट्पुरुष जिसके सहस्रों सिर, सहस्रों नेत्र और 
सहस्रों पादादि अवयव हैं, उस पुरुष के. मेधावी विप्र ब्राह्मण मुख सदश, क्षत्रिय, 
भुजदण्ड के समान, बेश्य उरु, और शूद्र पेरों के समान हैं । यह अ्रलंकार विराट्पुरुष 
का वर्णन करला है, किसी पुरुषविशेष का नहीं, क्योंकि इसी प्रकरण में, 'ततो विराद्‌ 
अजायत' ३१।४ इत्यादि वाक्य पड़े हैं, जो विराट्‌ का स्पष्ट रूप से वर्णन करते हैं, 
पर उस विराट्‌ की कोई एक मूर्ति नहीं हो सकती। किन्तु समष्टिरूप से सम्पूर्ण 
ब्रह्माण्ड ही उसकी मूत्ति है, अन्य युक्ति यह है कि इस सूक्त का देवता परमात्मरूप- 
पूर्णपुरुष माना गया है, जिसको सायणादि भाष्यका र भी 'पुरुषान्न परंकिचित्साकाष्टा 
सा परागतिः कठ० ३१११ यह वाक्य उद्धत करके लिखते हैं कि उससे परे कुछ नहीं 
भ्र्थात्‌ वही सर्वोपरि एक मात्र पूर्णपुरुष सब,से परे है । फिर ऐसे पूर्णपुरुष की मूर्ति 
केसे कल्पना की जा सकती है। जिसको “अकायमन्रणम्‌' यजु० ४०।८ “अदारीरं 
शरीरेषु! कठ० २।१२ “अदब्दसस्पशंसरूपमव्ययम्‌' कठ० ३११५ “दिव्योहामृत्तः 
पुरुष:' मुण्ड० २१११२ “न तस्य प्रतिमास्ति' यजु० ३२॥३ इत्यादि वेदोपनिषद्वाक्य 
निराकार वर्णन करते हैं, उसकी सहस्न शिरों बाली प्रतिमा नहीं हो सकती । वास्तव 
में बात यह है कि इस युक्त में रूपकालंकार से परमात्मा का वर्णन किया गया है, 
अर्थात्‌ असंख्यात रूपों की तुलना देकर परमात्मरूप वर्णन किया है, इसी का नाम 
रूपक है, जैसाकि पीछे रूपकालंकार से सूय्ये की किरणों को शुगों का रूपक वर्णन 
कर गये हैं । एवं यहाँ भी विराट्पुरुष को असंख्यात शिर आदि अवयबों वाला 
सिद्ध किया गया है । अर्थात्‌ वह ग्रनन्त शक्ति सम्पन्न है, या यों कहो कि 'सहस्नाणि 
असंख्यातानि शीर्षाणि यस्सिन्‌ स॒ सहख्रशीर्षा' -- जिसमें असंख्यात सिर हों उसका 
नाम 'सहस्नशीर्षा' है, इस सूक्त से साकार की सिद्धि कदापि नहीं हो सकती, क्योंकि 


हि 


जता ननल ने पर 


पकिजजस 


प्रस्तावना है. 


यह तो भ्रलंकार से शिरादि अवयवों का वर्णन करता है मुख्यतया नहीं | यदि इस 
सूक्त को मुख्यतया साकार का बोधक माना जाय तो वेद में परस्पर विरोध भाता 
है, वह इस प्रकार है कि “चन्द्रमा मनसोजात:, यजु,. ३१११२ 'मुखादग्निरजायत' यजु. 
३१११२ इन वाक्यों में चन्द्रमा की मन से, और अ्रग्नि की मुख से उत्पत्ति मानी है । 
और आपके मतानुसार “तदेवाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदुचन्द्रमाः यजु० ३ २।१ इस 

मन्त्र में ग्रग्ति तथा चन्द्रमा को उसका स्वरूप कथन किया है, यह परस्पर में विरोध 
क्यों ? इसका उत्तर वेदिकसिद्धान्त में तो स्पष्ट है कि वास्तव में न उसका मुख 
ओर ना ही मन है, किन्तु उसके मननरूप सामर्थ्य से आह्वादक- ज्योतिरूप चन्द्रमा 
उत्पन्न हुआ । और मुखवत्‌ तेजस्वी सामर्थ्य से श्रग्नि उत्पन्न हुई। और कप 
इस मन्त्र में अग्नि आदि शब्दों से भौतिकार्त तथा भौतिक चन्द्रमा का ग्रहण नह 
किन्तु इन नामों से ईश्वर का ग्रहण है, इसलिए कोई विरोध नहीं | और यह विरोध 
ईश्वर को निराकार मानने से ही हट सकता है अन्यथा नहीं । 


यहाँ कई एक लोग यह श्राशंका करते हैं कि वेद में ईश्वरविषयक कहीं भी 
निराकार शब्द नहीं आ्राया ? ठीक है, यदि निराकार शब्द वेद में होता तो परमाणु 
तथा जीवात्मा में अरतिव्याप्ति जाती, क्योंकि वे भी निराकार हैं। अर्थात्‌ जो 
निराकार हो वह परमात्मा होता है, यह दोष श्राता, इस कारण वेद में निराकार 
शब्द नहीं, परन्तु परमात्मा के झ्राकार मृत्तत्वधर्म का निषेध करने के लिए वेद में 
'अकाय' शब्द झाया है, जैसा कि “शुक्रमकायसब्रणम्‌' यजु० ४०८ इत्यादि मत्त्रों में 
उसको “अकार्य' वर्णन किया है, काय शरीर और अकाय के अर्थ शरीर रहित के हैं, 
अकाय कथन करने से ईश्वर जीवात्मा से भी भिन्न हो जाता है। क्योंकि जीवात्मा 
शरीर वाला है, इसीं भ्रभिप्राय से “अशरीरं दरीरेषु! कठ० ७।४।२२ कथन किया 
है कि वह शरीरधारियों में श्रशरीरी है, श्रतएव सिद्ध है कि वेद ईश्वर को श्रकाय 
कथन करता है, अ्रकाय तथा निराकार यह पर्य्याय शब्द हैं । 


श्रौर जिन लोगों का यह कथन है कि लोक में कोई पदार्थ ही निराकार नहीं, 
उनको जानना चाहिए कि परमाणु, श्राकाश विद्युतूु, जीवात्मा, श्राकरषण, तथा 
विकषंण, झ्रादि सब शक्तियें निराकार हैं, भेद केवल इतना है कि परमाणुओं में अन्य 
कोई आकार -- अवयव न होने से उन्हें निराकार कथन किया है परन्तु वे स्वयं 
मूत्तेपदार्थ हैं। और एक ही पदार्थ होने से उनका भीतर बाहर नहीं कहा जा सकता । 
श्र ना ही उनका विभागान्तर हो सकता है, इसलिए वे निराकार हैं। अर्थात्‌ 
परमाणु इस प्रकार की आकृति नहीं जो दो पदार्थों से बनी हुई हो। और जिसके 
झ्ागे विभाग किये जा सकें इसी अभिप्राय से आकाशवब्यतिभेदात्‌' न्‍्याय० ४।२।१८। 
इत्यादि सूत्रों के उनके भ्राकार का निषेध किया है, वास्तव में जीवात्मा निराकार 
है जो मृत्तेपदार्थ नहीं, श्राकार, ग्रवयव, तथा मूत्तं, यह सब पर्याय ढब्द हैं। भ्रौर 
परमात्मा तथा जीवात्मा में मूत्तंध्र्म न.होने से उक्त दोनों अमूत्त माने गये हैं । 


१६ बैद . 

और जो भृत्तंज्चेवामूर्तज्च' बहृुदा० २३३१६ श्रर्थात्‌ नितिनेति' बुहृदा० २१३१६। 
इत्यादि स्थलों में प्रथम मृत्त, अमूत्त दो रूप कहकर फिर दूसरे वाक्य में निषेध 
किया है, जिसका तात्पर्य यह है कि वह ब्रह्म स्वयं मूर्त्तामृत्तं दोनों प्रकार के भूतों 
का स्वामी होने से उसको उभयरूप कहा है वास्तव में उसका निजरूप अमूृत्ते है । 
श्रौर जो “विश्वतश्चक्षुरुत विदवतो मुख: विश्वतो बाहु'! ऋग्‌० ८।३३१६॥३ इस मन्त्र 
में परमात्मा को साकार रूप से वर्णन किया है, वह सर्वशक्तिमत्व के अभिप्राय-से 
जानना चाहिए, जिसका आशय यह है कि उस की चक्षुरूपसामर्थ्य परिच्छिन्न नहीं, 
वह ज्ञानरूप होने से सब ओर चक्षु तथा मुखादि अभ्रवयवों वाला कहा जाता है, 
वस्तुतः नहीं । इसी अभिप्राय से 'सर्बंतः पाणीपादं तत्सवंतोक्षि शिरोमु्खं । स्वतः 
श्रुतिमल्‍्लोके सवंमावृत्यतिष्ठति' गी० १३११४ यहां परमात्मा का सर्व सामथ्य वर्णन 
करके फिर कहा है कि वह सबको भीतर लेकर अर्थात्‌ सबमें व्यापक होकर 
'तिष्ठति! - रहता है, जब वह सर्वव्यापक है तो फिर साकार कैसे ? क्योंकि सर्व- 
व्यापकपदार्थ साकार नहीं हो सकता । इसी प्रकार 'स भूमि सर्वंतोव॒त्वात्यतिष्ठद्‌ 
दकाड' गुलम' ऋग्‌० ८।४।१७ इस मन्त्र में भी वर्णन किया है कि वह सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड 
को अपने अन्तर्गत करके श्रर्थात्‌ पांच सुक्ष्भभूत और पांच स्थूल भूतों को अपने 
स्वरूप में व्याप्य बनाकर उनसे आगे विराजमान है, इसी भाव को 'तद्विष्णो: परम 
पद सदापह्यस्ति सुरय: ऋग्‌० ११२॥७॥२० इस मन्त्र में यों वर्णण किया है कि 
दयुलोक में चक्षु के सामर्थ्यंसमान परमात्मा निराकार है, पर्थात्‌ जिस प्रकार चक्षश्रों 


का सामथ्यें निराकार होकर भी व्यापक है, इसी प्रकार परमात्मा निराकाररूप से 
स्वत्र व्यापक है ॥ 


और जो कई एक वेदतत्वानभिज्ञ पुरुष यहां चक्षु के अर्थ सूय्य॑ करते हैं वे 
अत्यन्त भूलते हैं, क्योंकि अन्वय यह होता है कि “दिवि आततं चक्षुरिव सुरयः 
पह्यन्ति' > आकाश में फंले हुए चक्षु के समान योगीजन उस को देखते हैं, जो लोग 
यहां चल्षु के अर्थ सुय्ये करते हैं, उनको प्रथम तो यह समभना चाहिये कि सूर्य 
पक्ष में “पह्यन्ति” का कर्त्ता जड़ सूय्यं मानना पड़ेगा, जो सर्वथा अयुक्त है। क्योंकि 
जड़ होने से सूर्य देख नहीं सकता, यदि यह कहा जाय कि चक्षु भी तो जड़ है ? 
इसका उत्तर यह है कि जीवात्मा के साथ मिलकर, चक्षु में देखने का प्रयोग होता 
है । जैसाकि 'येन चक्षूषि पश्यति' केन० ११६-- इत्यादि वाक्‍यों में वर्णन किया है, 
परन्तु संस्कृत साहित्य मात्र में 'सूय्यं: पश्यति' यह प्रयोग जड़ सूय्यं के लिये कहीं 
भी नहीं आता, इससे सिद्ध है कि “चक्षुराततम्‌ के अर्थ विस्तृत नेत्र के हैं, सूर्य के 
नहीं । 

प्रकृत यह है कि यदि वेद ब्रह्मको मूर्त्तामूत्ते उभय रूप कथन करता तो एक ही 
पुरुषसूक्त में 'त्रिपादस्यामृतं दिवि यजु० ३११३ 'सुखादग्निरजायत' यजु० ३१११२ 
इस प्रकार परस्पर विरुद्धार्थप्रतिपादक वाक्य न मिलते, हमारे विचार में उक्त 
मन्‍त्रों में विरोध इसलिये नहीं, कि उसके मुख रूप सामथ्ये से अग्नि की उत्पत्ति 


किन >4बर छा के 


है 


बज लयाईआरतवर 


प्रस्तावना १७ 


मानी है, साकार मुख से नहीं, इसी प्रकरण ब्राह्मणोःस्यमुखमासीत्‌' यजु० 
३१११११- वेदवेत्ताब्राह्मण को मुख कहा है, भर्थात्‌ परमात्मा की विभूति में उसको 
मुख्य वर्णन किया है, श्रेवेगवरूप मुख नहीं । यदि अविचार से ब्रह्म के दोनों ही रूप 
मानलें तो प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि कौनसा सत्य और कौनसा भूठा रूप है ? 
यदि यह कहो कि दोनों ही सत्य हैं तो यह सर्वथा युक्ति शुन्य है, क्या कोई कह 
सकता है कि एकही पदार्थ एकभी है और नाना भी है, एवं एकही पदार्थ मूत्तें भी है 
भर श्रमूत्ते भी है । जैसा 'स्थाणु पुरुष:' कहने से या तो स्थाणु -ढू ठ ही सत्य होता 
है, वा पुरुष, दोनों परस्पर विरुद्ध ज्ञान सत्य नहीं निकलते, इसी प्रकार या तो 
मृत्तंभाव ही सत्य मानना पड़ेगा वा अमूत्ते ही, दोनों में से एक ही सत्य हो सकता है, 
दोनों कदापि नहीं । दोनों रूपों को ठीक मानने वाले बाधसामानाधिकरण्य रज्जुसपं 
के समान कल्पित मानकर अमृत्त रूप को ही सत्य मानते हैं, उनका कथन है कि यह 
सब पदार्थ स्वप्नसृष्टि के समान अविद्यारूप दोष से भिन्न प्रतीत होते हैं। जैसे 
नेत्रगत दोषवाला पुरुष एक चांद के दो चांद देखता है, पर वास्तंव में चांद एक ही 
होता है, एवं यह ब्रह्म एक ही है, अ्रविद्या से जगद्गप बनकर नाना भावों में दीख 
रहा है, यह कथन ब्रह्म में भ्रविद्या वा माया मानने वालों के मत में ठीक हो सकता 
है पर यहां तो वैदिक सिद्धान्त का विचार है कि वेदों में दोनों रूप कैसे ठीक हो 
सकते हैं । क्योंकि वेदों में इस सृष्टि को स्वप्न के समान कल्पित नहीं माना, किन्तु 
'झ्रूवा चौध्र वा परथिवी! अथवं० ६॥९८९। इत्यादि मन्त्रों में वणंन किया है कि 
यह सृष्टि सत्य तथा दृढ़ है, फिर कल्पित की तो कथा ही क्या, अतएव बैदिकधर्म. 
में रज्जुसप॑ के समान बाधसामानाधिकरण्य नहीं । और नाहीं मिट्टी तथा घट के 
समान मुख्यसामानाधिकरण्य माना जा सकता है, इसलिये 'ब्राह्मणो5स्यसुखमासीत्‌' 
और '“भुखादग्निरजायत' इत्यादि मन्त्रों की व्यवस्था अवश्य करनी पड़ेगी । और 
वह इस प्रकार है कि मुखादि भ्रवयवों का वर्णन रूपकालंकार से है, मुख्य नहीं । 
अन्यथा ब्राह्मण मुख और उससे इस भौतिकाग्नि का उत्पन्न होता किसकी समझ में 
झा सकता है, यदि यह कहा जाय कि अग्नि के अर्थ यहां तेज के हैं, और ब्राह्मण के 
मुख से जो झोजस्विनी तथा तेजस्विनी वाक्‌ निकलती है, उसी को 'मुखादग्निरजायत' 
कहा है ? इसका उत्तर यह है कि यह भी तो एक अलंकार ही मानना पड़ा, अर्थात्‌ 
जब अग्नि के मुख्य श्र्थ छोड़कर तेज के श्रर्थ लिये तो फिर मुख के श्रर्थ मुख्य मानने 
में क्या आपत्ति थी ? और अन्य युक्ति यह है कि भ्रग्नि के साथ जब इस चांद की 
उत्पत्ति का कथन है, तो श्रग्नि भौतिक ही हो सकती है श्रन्य नहीं । श्रस्तु, विशेष 
युक्तिवाद से क्या, मुख्य प्रसंग यह है कि वेद ईश्वर की मूर्ति वर्णन नहीं करता वह 
उसको सवंथा अ्रमृूत्ते ही कथन करता है ।। 


और जो कई एक वेदधर्मानभिज्ञ लोगों ने यह लिखा है कि 'एह्ाइमानमातिष्ठ 
अश्माभवतु ते तनु: अथवें० २।१३।४।-८हे परमात्मन्‌ ! तुम इस पत्थर की मूर्ति 
में आओ, तुम्हारा शरीर भी पत्थर का बन जाय, यहां ईश्वर के शरीर को पत्थर 


पृद बेब 


का बनाने के लिये प्रार्थना करना मिथ्या और अज्ञानी जनों की वंचनामात्र है, 
क्योंकि आज तक किसी ने भी इस मन्त्र से ईश्वर को पत्थर बनाने का यत्न नहीं 
किया, जब लोगों में आधुनिक मूर्तिपुजा के मण्डन की प्रबल लहर उठी, तब यह 
अनर्थ किये गये, वास्तव में इसके भ्र्थ ये हैं कि--- 


ईश्वर ब्रह्मचारी को उपदेश करता है कि हे ब्रह्मचारिन्‌ ! तू इस पत्थर की 
शिला पर दूढ़ता पूर्वक पांव रख, तेरा शरीर इस पत्थर के समान दृढ़ हो; इसका 
नाम अश्मारोहण, का कृत्य भी है, जो विवाहादिकों में किया जाता है, वहां भी 
दृढ़ता का तात्पर्य है, श्र्थात्‌ वर वध्‌ से कहता है कि तू अपने संकल्प में इस पत्थर 
के समान दृढ़ हो, यह तात्पय्य है । ईश्वर को पाषाण में आवाहन करने का तात्पर्थ्य 
कदापि नहीं । ह ' 


इसी प्रकार वेद के सहस्रों मन्त्र आजकल मूर्तिपूजा की सिद्धि में लगाये जाते 
हैं, उनमें से कतिपय मन्त्रों की प्रतीकें देकर यहां दिकृप्रदर्शन किया जाता है कि 
उनका भ्राशय मूर्तिपूजत में नहीं, जैसा कि “दतेद्‌ ह मा मित्रस्थ सा चक्षुषा सर्वाणि 
भूतानि समीक्षन्ताम्‌' यजु० ३६१८ <दुते दूह मा ज्योक्ते: संदृशि जीव्यासम्‌' यजु० 
३६।१९ 'पावको अस्मभ्यं शिवोभव' यजु० ३६१२० “अस्निना रयिमइनवत्‌ पोषसेव 
विवेदिवे' ऋग्‌० ११११३ “चन्द्रमा सनसो जात: चक्षो: सुर्यो अजायत' यजु० ३१११२ 
इत्यादि प्रमाण देकर कई एक लोग मूर्तिपुजा सिद्ध करते हुए यह युक्ति देते हैं कि 
उक्त प्रमाणों में परमात्मा के मन तथा चल्षुरादि इन्द्रियों का वर्णन स्पष्ट पाये जाने 
से बह मूरत्तिमान्‌ है ? इसका उत्तर यह है कि उक्त मन्त्र में मन के भ्र्थ भौतिक मन के 
नहीं, किन्तु परमात्मा के मननरूप सामर्थ्य के हैं। “सन्यते ज्ञायते अनेनेति सन: -- 
जिस सामथथ्यं से मनन किया जाय ग्रथवा जानाजाय उसका नाम 'मन' है,या यों 
कहो कि यहां परमात्मा के आत्मभूतसामथ्ये को मन कहा है, एवं “चष्टे चक्षते येन 
तच्चक्षु: - जिससे किसी पदार्थ का कथन वा प्रकाश किया जाय, उसका नाम “चक्षु' _ 
है भ्र्थात्‌ परमात्मा के प्रकाशरूप सामथ्य को यहां चक्षुरूप से वर्णन किया है, 
जिसका अर्थ यह हुआ कि उसके प्रकाशरूप सामर्थ्य से सूय्यं, और मननरूप सामर्थ्य 
से चन्द्रमा, उत्पन्न हुआ । यदि वादी हठ से मन आदिकों को आकार वाले ग्रवयव 
मानें तो 'मुखादग्निरजायत' मुख से ्रग्नि उत्पन्न हुई, और “तदेवाग्निस्तदादित्य:' 
भ्रग्नि उसका स्वरूप तथा वही सूर्य्य है, यहां अग्नि को ब्रह्म का स्वरूप कथन करने 
से परस्पर विरोध स्पष्ट है, इससे सिद्ध है कि मुखादिक भ्रवयव नहीं, किन्तु ब्रह्म 
की आत्मभूत सामर्थ्य के नाम हैं। इसी प्रकार 'दृतेदूं ह' इस मन्त्र में ईश्वर से दृढ़ता 
को प्रार्थना की गई है, कि हे जगदीश्वर ! आप हम में दृढ़ता प्रदान करें ताकि हम 
सबको मित्रता की दृष्टि से देखें, यहां 'दुति' के भ्रथ श्रज्ञान विदारक परमात्मा के हैं, 
किसी मृत्तंपदार्थ के नहीं, जो लोग इसके अर्थ महावीर की मूर्ति के करते हैं सो ठीक 
नहीं, क्योंकि वीररस प्रधान योद्धा पुरुष से मैत्री की प्रार्थना का क्या काम ? 
यह तो ऐसा ही असंगत है जैसे कोई विवाह में अन्त्येष्टि को कर्माज़ु बताकर 
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कीर्तन करे। दूसरी बात यह है कि इस मन्त्र से प्रथम शान्ति की प्रार्थना 
झा चुकी है इससे भी सिद्ध है कि यह शम विधि का प्रकरण है मूर्तिपूजा 
वा युद्ध का नहीं । इस प्रकार 'पावकोअस्मभ्य १9 शिवोभव' यजु० ३६१० यहां 
भी 'पुनातीति पावक:--जो पवित्र करे उसका नाम 'पावक' परमात्मा है, 
परन्तु श्राधुनिक कोष वा टीकाकारों ने इसके मुख्याथें को न समभ कर यहां 
अग्नि के ही अर्थ किये हैं, इसो प्रकार वैश्वानर के ग्रथे भी भौतिकाम्नि 
ही कर दिये हैं वास्तव में “विद्वेषां सर्वेधां नर: स्वारमीति बेइवानर:” जो सम्पूर्ण 
विश्व का स्वामी हो उसको “बेइबानर' कहते हैं । और “नयतीति नर: जो सबको 
नियम में चलावे उसका नाम “नर” है, यहां परमात्म विषयक उच्च श्रर्थों को छोड़ 
कर अग्नि अर्थ करना सर्वथा असंगत है, इसी प्रकार शतपथ में भी 'एघोग्निवेदवा- 
नरः श. १०१६।१ >सर्वोपरि परमात्मा का नाम “बैश्वानर' है, यही भ्रर्थ किये हैं । 
और इसी अभिप्राय से मह॒षि व्यास ने भो कहा है कि “बेदबानरः साधारण शब्द 
विशेषात्‌' ब्र. सू. २।२४- परमात्मवाची शब्द पाये जाने से वैश्वानर परमात्मा 
का नाम है। शोर “बैशवानरंकेतुमन्हामकृण्वन' ऋग्‌. ८।४।१२८इस मन्त्र में भी 
वेश्वानर परमात्मा का नाम आया है, इत्यादि नाम जो मुख्यतया परमात्मा का 
बोधन कराने वाले थे उनको आ्राधुनिक कोष वा टीकाकारों ने गिराकर केवल 
भौतिकारिन आ्रादि पदार्थों के बोधक रख दिया है जो स्वंथा अ्रसंगत है। और इसका 
फल यह हुप्ना कि 'अग्निनारयिमइनवत्‌' ऋग्‌. १११॥३ इत्यादि मन्‍्त्रों में लोगों को 
यह भ्रान्ति होने लगी कि यहां भ्रग्नि नाम केवल भौतिकाग्नि का ही है, ईश्वर का 
नहीं, 'अद्भति गच्छतीत्यग्नि:' जो सवेत्र गतिशील हो उसका नाम “अग्नि है, क्या 
कोई कह सकता है कि भौतिकाग्नि सवंत्र गतिशील है, हां यत्किड्न्चत्‌ गति देखकर 
इसका भी नाम अग्नि पड़ गया, परन्तु मुख्य नाम पंरमात्मा का ही है। इसी 
अ्रभिप्राय से निरुक्तकार लिखते हैं कि 'अग्निः कस्सादग्रणी! निरु. ७।१४।१४ 
श्रग्रणी - मुख्य होने से अग्नि नाम परमात्मा का है, प्रकृत यह है कि पूर्वोक्तिप्रतीक 
जितको वादीलोग मूर्तिपुजा की सिद्धि में देते हैं उनमें कहीं भी मूति का नाम नहीं । 
और नाही कहीं मूर्ति शब्द ही वेद में आया है जैसा कि हम पूर्व लिख आये हैं। 
यहां यह दिखलाना शेष है कि मूर्तिपुजा को सिद्ध करने वाला वेद में कोई मन्त्र नहीं 
और जो, 'प्रजापतिब्चरति गर्भ यजु. ३१११९ “इन्द्र स्थविरस्थ बाहू उपस्थेयाम 
वारणा बुहन्ता' ऋग्‌० ४॥७।३११८। आ द्वाभ्यां हरिभ्यामिसत्र याह्या चतुर्मिराषड- 
लिहेयधान: ऋग० २।६१२२।४ “नमो हिरण्य बाहवे' यजु० १६१७ इत्यादि. मन्त्र 
मू्तिपूजा की सिद्धि में प्रमाण दिये जाते हैं वे केवल अन्यथा भाष्य करके मूर्तिपूजा 


' के साधक मानें गये हैं वास्तव में नहीं, वह इस प्रकार कि 'प्रजापति' इस मन्त्र के 


श्रथों में जो ईश्वर का गर्भवास में आना कथन किया गया है वह सर्वेथा अ्रसंगत है, 
क्योंकि इससे प्रथम 'तमेव विदित्वातिमृत्युमेति' यह मन्त्र है जिसके भ्र्थे से स्पष्ट 
सिद्ध है कि जिसके ज्ञान द्वारा पुरुष मृत्यु को उल्लड्भरन कर जाता श्रर्थात्‌ जन्म 
भरणादि दु:खों से रहित हो जाता है वह परमात्मा है, इसी प्रसद्भ में यह प्रतिपादन 


२० . बेद . 


किया है कि जिसके ज्ञान से मृत्यु का दुःख मिट जाता है वह परमात्मा कहां है ? 
'इस. प्रश्न का उत्तर 'प्रजापतिइ्चरतिगर्भे इस मन्त्र में दिया गया है कि वह प्रजापति 
परमात्मा सर्वत्र परिपूर्ण भ्र्थात्‌ प्रत्येक पदार्थ के भीतर विद्यमान है 'गर्भ' शब्द के 
अर्थ यहां हिरण्यगर्भ के समान सब के भीतर स्थित के हैं। इसी प्रभिप्राय से 
“अन्तरजायमानः कथन किया है कि वह सब पदार्थों के भीतर रहकर भी उत्पन्न न 
होता हुआ विविध प्रकार से प्रकाशमान हो रहा है, जिसके “योनि! - कारणत्वधर्म 
को 'धीरा/-- विज्ञानी लोग ही समभते हैं भ्रन्य नहीं । 


. जो लोग उक्त मन्त्र में 'बोनि' शब्द के अर्थ जन्म के करते हैं, वे शास्त्र की 
अथथ शैली से सर्वथा अनभिज्ञ हैं, क्योंकि यहां योनि नाम कारण का है, जैसा कि 
'योनिष्टे इन्द्र निषदे अकारि' ऋग्‌० १॥७।१८॥१ इस मन्त्र में 'योनि' शब्द कारण का 
बोधक है, इसी प्रकार 'योनिइचेह गीयते' ब्र० सू. १४४।२७ इस सूत्र में वर्णन किया 
है कि ब्रह्म इस संसार की योनि - कारण है, फिर उक्त मन्त्र से ईश्वर का जन्म सिद्ध 
करना सर्वथा अ्रसद्भत है । अस्तु, इसका विशेष विचार ईश्वर जन्म - अवता रविषय 
में करेंगे, यहां यह दिखलाना आवश्यक है कि उपयुक्त मन्त्र साकार का 
प्रतिपादक नहीं, किन्तु निराकार का वर्णन करता है, जैसा कि 'हिरण्यगर्भ: 
समवत्तंताग्रे' यजु. १३।४ इस मन्त्र में प्रतिपादन किया है कि 'हिरण्य' सूर्यादिज्योति 
जिसके "गर्भ" आशभ्यन्तर हों उसका नाम 'हिरण्यगर्भ' है, सो सूय्ये चन्द्रमादि सम्पूर्ण 
ज्योतियें परमात्मा के स्वरूप में स्थिर होने से एकमात्र वही सबका अधिकरण - 
श्राश्षय है, जेसा कि 'सुर्याचर्रमसौ धाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌ ऋग्‌. १०।१९०।३ 
इत्यादि मन्तरों में धाता-धारण करने वाले परमात्मा को ही सब ज्योतिमंय पदार्थों 
का निर्माता कथन किया गया है, इसी प्रकार उक्त मन्त्र में जानना चाहिये | अधिक 
क्या, यूरोपंदेशीय विद्वानों ने भी हिरण्यगर्भ के श्र्थ न समभकर मनमाने यह भर्थ 
किये हैं कि जिसके पेट से सुवर्ण निकले उसका नाम हिरण्यगर्भ है, उन्होंने यह तो 
निश्चित रीति से समझ लिया कि हिरण्य नाम सुवर्ण का है, परन्तु 'ज्योतिर्वेहिरण्यम्‌' 
इस (शतपथ ) के प्रमाणानुसार सूर्य्यादि ज्योतिम॑य पदार्थों का नाम 'हिरण्य' है, 
यह नहीं समझे अस्तु, विदेशीय विद्वानों की भूल का कारण तो हमारे शास्त्रों का 
प्रनभ्यास है परन्तु भारतीय भाई भी 'प्रजापतिश्चरति गर्भे' का अर्थ ईश्वर का गर्भ 
में झ्राना करते हैं, जिसका एकमात्र कारण यही है कि वेद के महत्त्व को न समझकर 
भ्रथवा साकार सिद्धि के प्रवाह में पड़कर विवश हुए उन्होंने ऐसा किया, 
प्रन्यथा कब सम्भव था कि 'हिरण्यगर्भ जनयासास पूर्वम' जिसने पूर्व ब्रह्मादि देवों 
को उत्पन्न किया उसी को गर्भवास के दुःख का भागी बनाते ? परन्तु वेद भगवान्‌ 
जिसको अजर, अमर, तथा अजन्मा कहते हैं उस परमात्मा को गर्भ में वास करने 
वॉला कौन कह सकता है। 


श्रौर ,जो वेदमर्मानभिज्ञ कई एक ग्रन्थकारों ने हिरण्यगर्भ ब्रह्मा का नाम 
लिखा है जिसको अद्वेतवादी अपरब्रह्म भी कहते हैं यह भी ठीक नहीं क्योंकि उस 
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हिरण्यगर्भ के उत्पन्न करनें वाले को उपनिषदों के कर्त्ता ऋषियों ने ईश्वर माना है, 
और इसी श्रभिप्राय से वेद में प्रथम यह झ्ाशंका करके कि 'कस्मे देवाय हविषा 
विधेम' मैं किस देवकी उपासना करू ? इसका उत्तर मन्त्र के पूर्वाद्ध में यह दिया 
है कि 'हिरण्यगर्भ: समवत्तंताग्रे भुतस्य जात: पतिरेक आसीत्‌'-जो स्वयं प्रकाश- 
स्वरूप, जिसने सूर्य चन्द्रमादि ज्योतियों को उत्पन्न किया और जो सम्पूर्ण जगत्‌ का 
एक ही स्वामी था, उसी की तुम लोग उपासना करो। इस मन्त्र के अर्थ 
को हम वेद के महत्व विषय में प्रकाशित करेंगे। यहां मुख्य प्रसंग यह है कि 
प्रजापतिइचरतिगर्भे' इस मन्त्र से मूतिपूजन सिद्ध नहीं होता । और दूसरी प्रतीक में 
जो “इन्द्र स्थविरस्थ बाहू' कथन किया है इसका तात्पर्य यह है कि, हे परमात्मन्‌ ! 
ग्रापका बाहुबल स्थविरस्य > वृद्ध अ्रथवा निर्बल मनुष्यों के लिये एकमात्र शरण है, 
यहां केवल 'बाहु शब्द से ही मूतिपुजा सिद्ध की गई है, इस मन्त्र में अन्य कोई 
अवलम्ब नहीं परन्तु बाहु के अर्थ यहां बल के और वह बल कई प्रकार का लिया 
जा सकता है, जेसाकि “बाहुश्यां धमति' ऋग्‌. इस मन्त्र में सब टीकाकारों ने 
उत्पत्ति तथा स्थिति करने का हेतुरूप बल लिया है, और “बाहु' शब्द के स्थल भुजा 
किसी ने भी अर्थ नहीं किये । एवं यहां भी बाहु के अर्थ शक्ति के हैं स्थूल भुजाओ्रों 
के नहीं इसका शब्दार्थ भी इस प्रकार है कि 'बहति अनेनेति बाहुः - जिसके पदार्था- 
न्तर में क्रिया उत्पन्न की जाय उस शक्ति का नाम '“बाहु' है श्रथवा 'बाधते इति 
बाहू:' जो अन्य पदार्थ के मर्देन करने में कतृ रूप से काय्यं करे उसका नाम 'बाहु' है, 
ग्रधिक क्‍या सवंत्र बाहुके अर्थ बल के प्रसिद्ध हैं, और ईश्वर विषय में तो ग्राध्या- 
त्मिक शक्ति के अभिप्राय से श्राता है शारीरिकशक्ति के अ्रभिप्राय से नहीं । 


और जो आ द्वाभ्यां हरिभ्याम्‌! इस प्रतीक द्वारा 'हरि' शब्द से साकार की 
सिद्धि की जाती है वह स्वेथा निष्फल है, क्योंकि हरि नाम शक्ति का है, जैसा कि 
“बरुक्ताह्मस्य हरयः शतादश' ऋग्‌. ६१४७११८ इस मन्त्र में यह वर्णन किया गया है कि 
हरय: > अनन्तशक्तिसम्पन्न होने से वह परमात्मा सर्वशक्तिमान्‌ है, हरि नाम शक्ति 
का इस प्रकार है कि 'हरति इति हरिः' जो प्रतिद्वन्द्री बलों को हरण करे,या यों 
कहो कि जो श्रविद्यादि क्लेशों का हरण करने वाला हो उसका नाम “हरि' है, इसी 
अभिप्राय से सूथ्ये की किरणों का नाम भी हरि है, क्योंकि वे भी अ्रन्धकार का हरण 
करती हैं। और निरुक्त में 'हरी इन्द्रस्य, रोहितोडग्नेः निरु. २२८ “इन्द्र'> ईश्वर 
की शक्ति तथा भ्रग्नि की ज्वाला का नाम हरि है, क्‍योंकि अ्रग्ति की ज्वाला 
अंधकार का हरण करती है। 


. और चतुर्थ प्रतीक जो मूर्तिपुजा की सिद्धि में यह दी गई है कि “नमो हिरण्य- 
बाह॒वे' यहां राजधर्म का प्रकरण है श्रर्थात्‌ 'हिरण्य'-ज्योतिमंय विशाल भुजाओं 
वाले क्षत्रिय सेनाधीश का इस मन्त्र में सत्कार कथन किया गया है, इससे ईश्वर की 
मृति सिद्ध नहीं हो सकती । और यों तो सम्पूर्ण वेद ही साकार वर्णन से भरा पड़ा 
है, क्योंकि वेद में इस ब्रह्माण्डगत प्राय: सभी पदार्थों का वर्णन है, इससे मू्तिपुजा की 


श्र बैद॑ 


सिद्धि का क्‍या सम्बन्ध ? देखना तो यह है कि जिन मन्त्रों में ईश्वर के स्वरूप को 
वर्णन कि उनसे मूर्तिपुजा सिद्ध होती है वा नहीं ? इसलिये हम मुख्यतया “न तस्य 
प्रतिमास्ति' यजु. ३२॥३ इत्यादि मन्त्रों में प्रतिपादित ईश्वर के स्वरूप का वर्णन 
करते हैं । 


कई एक टीकाकार लिखते हैं कि उक्त मन्त्र 'हिरण्यगर्भ: समवत्तंताग्रे! यजु० 
१३।४ 'मासाहिसी जनिता' यजु. १२१०२ “यस्मान्तजात:” यजु० ८5।३६ इन तीन 
मन्त्रों का समुच्चय है | प्रथम तो यह बात युक्ति विरुद्ध है कि कोई वेदमन्त्र अ्रन्य 
मन्‍्त्रों की प्रतीक >दुकड़े मिलाकर बनाया गया हो, क्योंकि ऐसी रचना तब की 
जाती है जब उस ग्रन्थ का बनाने वाला समर्थ न होकर भ्रन्य स्थलों की प्रतीकों- 
द्वारा उन स्थलों के भावों को बोधन करना चाहता हो, जो उन स्थलों में नहीं 
किये गये परन्तु यह वेद में नहीं हो सकता । क्योंकि वेद परमात्मा की रचना होने 
से उसमें यह दोष नहीं भ्रा सकता । परमात्मा स्वयं समर्थ है, इसलिए वह ग्रन्य 
स्थलों की प्रतोकें धरकर रचना नहीं करता, और प्रमाणरूप से प्रतीकों का संग्रह 
इसलिए नहीं करता कि उसका कथन स्वयं प्रमाणरूप है, फिर श्रन्य प्रतीकों के 
प्रमाण देने से क्या तात्पय्य ! इसलिए “न तस्य” मन्त्र में उक्त तीनों मन्त्रों की 
प्रतीकें मानना वेदाशय से सर्वंथा विरुद्ध हे, और महीधरादि टीकाकारों ने उक्त 
मन्त्रों को प्रतीकें लिखा है, वह इसलिए ठीक नहीं कि यदि किसी मन्त्र में किसी 
वाक्य वा पद के एक जैसा आ जाने से वह अन्य मन्त्र की प्रतीक मानी जाय तो असल 
भन्‍त्र कोई भी न रहेगा, सब अन्य स्थलों की प्रतीकें ही माननी पडेंगी, इसलिए यह 
कथन ठीक नहीं । 


अब हम इस विचार को छोड़कर मन्त्र के भ्र्थ पर दृष्टि देते हैं जिसमें यह 
कथन किया है कि, उस परमात्मा की कोई प्रतिमा > प्रतिनिधि - प्रतिक्ृति - मूर्ति 
नहीं जिसका नाम और बड़ा यश इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में व्याप्त हो रहा है, भौर 
हिरण्यगर्भ -सूर्यंचन्द्रभादि सब ज्योतियें जिसके भीतर हैं, ऐसे सर्वशक्तिमान्‌ पर- 
मात्मा से “मा सा हिसोी” अपनी रक्षा के लिये प्राथना करनी चाहिये। इस अर्थ 
को समाप्त करते हुए अंत में परमात्मा के अमूर्त होने का यह नियम दिखलाया है कि 
“मस्मान्न जात इत्येष: जिसलिए वह उत्पन्न नहीं हुआ, और यह नियम सार्वभौम 
है, अर्थात्‌ यह नियम किसी अवस्था में भी नहीं टूट सकता, क्‍योंकि जो पदार्थ 
उत्पन्न होता है उसी की मूर्ति होती है श्रौर जो उत्पन्न नहीं होता वह मूर्तिमान्‌ 
नहीं, यह नियम जीवात्मा, परमात्मा तथा परमाणु इन तीनों में समान पाया जाता 
है, जीव उत्पन्न नहीं होता इसलिए अमूत्त है, परमाणु उत्पन्न न होने के कारण 
गमूत्ते -निराकार हैं, और इसी प्रकार परमात्मा भी निराकार है, जिसमें कोई 
आकार न हो उसको “निराकार” कहते हैं, अतएव परमात्मा में आकार का सर्वथा 
अभाव होने से उसकी कोई मूर्ति नहीं हो सकती | इसी अभिप्राय से “न मध्ये 
परिजग्रभत्‌ यजु० ३२३२ इस मन्त्र में यह वर्णन किया है कि उसको ऊपर, नीचे 


प्रस्तावना श्र 


ग्रथवा मध्य में कोई पकड़ नहीं सकता अर्थात्‌ वह आ्रांखों से देखा नहीं जा सकता, 
इसी अभिप्राय: से उपनिषत्कारं ऋषियों ने यह वर्णन किया है कि “न चक्षुषा 
गह्मते नापि वाचा” मुण्ड० ३।१।८ “ने व बाचा व सनसा प्राप्तु शक्यों न चल्षुषा”' 
कठ० ६।१२ “यत्तदद्रेश्यमग्राह्मम्‌' मुण्ड १।१।६ “अव्यक्तोफक्षर:” गी० ८।२१८ 
जिस परमात्मा को इन्द्रियागोचर कथन किया गया है उसी का “न तस्य प्रतिमा इस 
मन्त्र में वर्णन है। यदि कोई यह कहे कि यह तो निषेध ही हुआ, तो परमात्मा 
का स्वरूप निषेध - प्रभाव रूप है ? इसका उत्तर यह है कि जब उपयुक्त मन्त्र में 
उस परमात्मा को सूर्यादि ज्योतियों का नियन्ता माना गया है, और जिसका यश 
सम्पूर्ण संसार में फैल रहा है वह भ्रभावरूप कैसे हो सकता है, उसमें केवल प्राकृत- 
धर्मों का अभाव कथन किया है, जैसा कि “तस्माद्धान्यन्न परः किचनास' ऋग्‌० ८। 
७।१७।२ “पुरुषान्न परं किचित्‌” कठ० ३।११ “यस्मात्परं नापरंमस्ति किचित्‌” 
श्वेता० ३।९ “न तस्य कश्चित्‌ पतिरस्तिलोके” श्वेता० ६९ इत्यादि भ्रनेक स्थलों 
में विशेषरूप से वर्णन किया है कि उससे बड़ा कोई नहीं, न उससे भिन्न इस 
ब्रह्माण्ड का कोई पति है । कहां तक कहें उसके महत्त्व को “परो दिवा पर एता 
पृथिष्या ऋग्‌० ८।३।१७।५। “एताबानस्थ महिसा अतो जायांइच पुरुषः” ऋग्‌० 
८।४।१७।३। “ज्यायान्‌ दिवो ज्यायानाकाशात्‌” शत० १०॥६।३।२ 'स ओत: 
प्रोतत््न विभुः प्रजासु” यजु० ३२।८ “नित्यं विभु सर्वंगतं सुसूक्ष्मम्‌” मुण्ड० 
१।१।६। तदन्तरस्य “सर्वेस्यतदुसवंस्थास्यवाह्मतः” यजु ० ४०।५ “सर्वव्यापिनसात्मानं 
क्षीरेसपिरिवापितम्‌“ श्वेता ० १।१६ “तेनेदं पूर्ण पुरुषेण सर्वम्‌” श्वे ० ३।९ इत्यादि 
वेदोपनिषद्‌ वाक्‍्यों द्वारा सहस्रों स्थानों में परमात्मा के विशाल भावों का विशद- 
रूप से वर्णन किया गया है। यही नहीं किन्तु “अहूं दाशुषे विभजासि भोजनम्‌”' 
ऋग० 5।१।५।१ “अहूं दधासि द्रविणं हविष्मते” ऋग्‌० ८५।७।१२।२ इत्यादि वेद 
मन्त्रों में परमात्मा स्वयं कथन करते हैं कि मैं ही कर्मानुसार सबको भोग देता और 
मैं ही ऐश्वर््यादि पदार्थों का विभाग करता हूँ, इस प्रकार जो सबका अधिष्ठाता, 
सर्वेनिर्माता तथा सर्वेस्वामी परमात्मा है जिसको वेद “थुजते मन उत यु जते धियो 
विध्रा ऋग्‌० ४।४।२५ इत्यादि मन्त्रों में एक मात्र उपास्थ कथन करता और 
जिसको उपनिषदों के ज्ञानप्रधान वाक्य “एकघेवालुद्रष्टव्यम्‌” बृह० ४।४।२० 
“एकोदेब: स्वभृतेषु गूढ़:” श्वेता० ६।११ एंकरस, निविकार वणन करते हैं वह 
सदेव अ्जन्मा है ॥। 


कई एक लोगों का यह कथन है कि परमात्मा सर्वव्यापक होने के कारण 
प्रत्येक पदार्थ के रूप को प्राप्त हो जाता है, और इसी का नाम अवतार है जैसा कि 
“रूप रूप प्रतिरूपो बभूव” ऋग्‌० ६।४७।१८ “प्रतहिष्णुस्तवते वीर्येण मृगो न भीस:' 
ऋग्‌० १।१५४।२ “इदं विष्णुविच्च्से त्रेधा निदधे पदम्‌” सा० उत्तरा० १८।२।१ 
“ब्राह्मणों जन्ञे दशज्ञीर्षों दशास्यः” ग्रथवं ० ४।६।२ भद्रोभद्रणासचमान आगात्‌ साम० 
उत्त> १५।२।४ इत्यादि प्रमाणों से श्रवतारवाद की सिद्धि स्पष्ट पाई जाती है ? 


२४ बेद 


इसका उत्तर यह है कि “रूप रूप प्रति” यह मन्त्र जो ग्रवतारवाद की सिद्धि में 
दिया गया है सो ठीक नहीं, क्योंकि यह मन्त्र ईश्वर की सर्वव्यापकता सिद्ध करता 
है कि ईश्वर सवंत्र परिपूर्ण हो रहा है, जैसा कि श्रन्यत्र भी कहा है कि “बायु्यंथेको 
भवन प्रविष्टो रूपं रूपं प्रति रूपो बभूव'” कठ० ५।१०८ यथा जैसे एकही वायु 
लोकलोकान्तरों में प्रविष्ट हुआ रूप-२ में तदाकार हो जाता है इसी प्रकार “एकस्तथा 
सर्वेभुतान्तरात्मा रूप रूपं प्रतिरूपो बहिइ्च” कठ० ५।१०-सबभूतों का अंतर्यामी 
एक परमात्मा रूप रूप प्रति तदाकार प्रतीत होता है और उनके बाहर भी है। 
यहां प्रतिरूप के अर्थ श्रनुगत भाव के हैं, भ्र्थात्‌ परमात्मा सब पदार्थों में एकरस 
व्यापक है, इसी भाव का वर्णन उक्त मन्त्र में किया गया है, अवतारवाद का इसमें 
गन्ध भी नहीं । इसी अभिप्राय से “युक्ताह्मस्थ हरयः शतादश” ऋग्‌० इस मन्त्र में 
वर्णन किया है कि वह परमात्मा अनन्तशक्तिसम्पन्न होने के कारण सर्वत्र परिपूर्ण हो 
रहा है, फिर उसका विशेषरूप से उतरकर अ्रवतार धारण करना युक्तियुक्त नहीं । 

और जो “भगो न भीमः” इस मन्त्र से विष्णु व्यापक ईश्वर का अवतार 
सिद्ध किया जाता है, यह कथन भी वैदिकसिद्धान्त से सर्वथा विरुद्ध है, 
क्योंकि इस मन्त्र में सम्पूर्ण ब्रह्माण्डों का गमनागमन एकमात्र विष्णुरूप परमात्मा के 
अधीन वर्णन किया है, जैसाकि “विष्णु” शब्द की व्युत्पत्ति से भी स्पष्ट है कि 
“व्याप्तोति चराचरं यःस विष्णु: >जो चराचर में व्यापक हो उसका नाम 
#/विष्णु” है, भला इस मन्त्र में अवतार का क्या प्रकरण ? 


और जो “इदं विष्णुविचक्रमे” इस मन्त्र से भ्रवतारवाद सिद्ध किया जाता है 
सो भी ठीक नहीं, यों तो इस मन्त्र को किसी ने सूय्ये के वर्णन में लगाया है और 
किसी ने निराकार ईश्वर के भ्रवतार धारण करने में लगाया है पर यह मन्त्र 
वास्तव में निराकार ईश्वर के महत्त्व को वर्णन करता है, वह इस प्रकार कि इस 
मन्त्र के पूर्व की ऋचा में यह लिखा है कि “पृथिव्या: सप्त धामभिः” मं० १।५।२२। 
- पृथिव्यादि लोकलोकान्तरों में परमात्मा हमारी रक्षा करे, जब इस मन्त्र में 
परमात्मा का वर्णन है तो फिर इससे अवतार सिद्ध करना सर्वथा भूल है । 


इस मन्त्र से केवल सायणाचार्य्य ही अवतारवाद निकालते हैं. जैसा कि 
उन्होंने इस मन्त्र के भाष्य में लिखा है कि “विष्णुस्त्रविक्रमावतारधारी” जिसने 
त्रिविक्रमावतार धारण किया उसका नाम “विष्णु” है, उक्त मन्त्र से यह 
ग्र्थ निकालना वेद के आहय से स्वंथा विरुद्ध है, क्योंकि जब वेद में “अवतार 
शब्द ही नहीं तो फिर अवतारवाद निकालना सर्वथा खेंच करना है, इसी अभिप्राय 
को लेकर सत्यव्रतसामाश्रमी अपने बनाये हुए ऐतरेयालोचन में लिखते हैं कि “बेदे 
अवतारबदब्दस्याप्यदर्शनात्‌” वेद के. भ्रवतारवाद की तो कथा ही क्या “अवतार” 
शब्द भी नहीं पाया जाता । अस्तु, मुख्य प्रसंग यह है कि इस सम्पूर्ण सुक्त में 
#“विष्णु” व्यापक परमात्मा का वर्णन है अवतार का नहीं, और जो इस मन्त्र के 
“पद” हाब्द पर यह बल दिया जाता है कि इसमें पादविन्यास ८तीन प्रकार से पैर 


च्ब्क 
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रखने का वर्णन है ? इसका उत्तर यह है कि “पद्चत इति पदम्‌” -जो प्राप्त हो 
उसका नाम “पद” है, सो परमात्मा को यह प्रकृति सदेव प्राप्त होने से यहाँ प्रकृति 
का नाम ही पद है । और उसको परमात्मा ने य्युलोक, प्रथिवी तथा अ्नन्तरिक्ष, 
इन तीन प्रकार से रक्खा अर्थात्‌ तीन विभागों में विभक्त किया, यह झ्राशय है । 
तीन प्रकार से पाँव धरने का वर्णन नहीं । इस मन्त्र से निरुक्तकार ने भी अ्रवतार- 
वाद नहीं निकाला किन्तु यह लिखा है कि “विष्णुविद्ते्बाब्यइनुतेर्वा निरु० १२१९ 
जो सर्वव्यापक हो भ्रथवा सबको स्वाधीन रखे उसका नाम “विष्णु” है, प्र्थात्‌ 
विष्णु के अर्थ सर्वव्यापक किये हैं भ्रवतार नहीं । यद्यपि सायणाचाय्ये ने इस मन्त्र से 
ग्रवतारवाद सिद्ध किया है परन्तु वह भी इस निरुक्त के प्रमाण से स्वयं अश्रवतारवाद 
का खण्डन करते हैं | श्रधिक क्या यह अ्रवतारबाद बहुत नूतन समय का है, बेद में 
इसका बीज मिलना असंभव है क्योंकि प्राचीन काल में कोई आचार्य्य वेदों से 
भ्रवतारवाद सिद्ध नहीं करता था, केवल सायणाचाय्य ने पौराणिक विष्णु को 
लक्ष्य रखकर इस मन्त्र की व्याख्या की है जो सर्वथा असज्भत है । 

और जो कई एक टीकाकर “भद्रों भव्रया सचसान:' इस मन्त्र में आये हुए 
'रामसस्थात्‌” पद से रामावतार सिद्ध करते हैं उनकी यह कल्पना सायणाचार्य्य से 
भी अर्वाचीन काल की है, क्योंकि सायणाचार्य्य ने “राम शब्द का अर्थ रात्रि का 
ग्रन्धकार किया है, और “भद्र” शब्द से यज्ञकुण्ड की अग्नि का ग्रहण करके यह लिखा 
है कि “रामंकृष्णंशावरं तमः अभ्यस्थात्‌ सायं होमकाले अभिभूय तिष्ठति'- सायं- 
काल की होमाग्नि राम रात्रि के अन्धकार को तिरस्क्ृत करके स्थिर होती है; 
इससे सिद्ध है कि यहाँ 'राम' शब्द से रामावतार का ग्रहण नहीं ॥। 


वैदिक सिद्धान्त के भ्रनुसन्धान करने से ज्ञात होता है कि जो वेद में राम तथा 
कृष्णादि शब्द आते हैं उनसे वेदिक समय में अ्रवतारवाद सिद्ध नहीं किया जाता 
था; किन्तु वे भ्रन्धकार वा कालेपन के बोधक होते थे किसी अन्य पदार्थ के नहीं, 
और इसीलिए उनका उल्लेख भी बैदिक ग्रन्थों में नहीं मिलता, और ना ही किसी 
ब्राह्मण ग्रन्थ में पाया जाता है, किन्तु अ्रमरकोषादि आधुनिक ग्रन्थों में इनकी 
निरुक्ति पाई जाती है। भ्रधिक क्‍या इन शब्दों से अवतारवाद निकालना सर्वथा 
भूल है; और वैदिक सिद्धान्त से विरुद्ध होने के कारण ग्राह्म नहीं । 
और जो 'ब्राह्मणो जज्ञे प्रथमो दशशीर्ष: अथव्वं० ४॥६।२११ इस मन्त्र से पूर्ण 
ब्रह्म का अवतार सिद्ध किया जाता है वह भी भ्र्थाभास के श्राधार पर है वास्तव 
में नहीं, क्योंकि यह मन्त्र अलछ्छूार से “ब्राह्मणोउस्यमुखभासोत्‌' यजु० ३११११ इस 
मन्त्र के समान विद्वान्‌ ब्राह्मण को दशानन वा दश शिरों वाला कथन करता है 
किसी श्रवतार विशेष को नहीं । अन्य युक्ति यह है कि वेद में जहाँ-जहाँ सह शब्द 
पुरुष वा किसी अलद्भार विशेष के लिए आता है वहाँ सत्र असंख्यात के अथथ देता 
है, जैसाकि 'सहख्रजीर्षा पुरुष: यजु० ३१११ 'सहस्श्द्भोवृषभः ऋग्‌० मं० ७४५५७ 
श्ुक्ताह्मस्य हरयो शतावश' ऋग्‌० ४।७।३३।१८ इत्यादि मन्त्रों में सहस्न के अर्थ जब 


हे आओ द्ृ वेद 


शक्तियों का वर्णन करते हैं तो फिर “दशक्षी्षोदशास्थः इस मन्त्र में शक्ति के अर्थ 
क्यों न लिए जायें ? इस प्रकार मीमांसा करने से स्पष्ट हो जाता है कि ब॒ह्म वा 
ब्राह्मण यहाँ कोई व्यक्ति विशेष पुरुष अथवा श्रवतार नहीं किन्तु इस मन्त्र में स्वे- 
शक्ति सम्पन्न परमात्मा का वर्णन किया गया है ॥। 

और जिन लोगों ने उक्त मन्त्र के ये श्र्थ किये हैं कि प्रथम एक व्यक्ति विशेष 
ब्राह्मण उत्पन्न हुआ उसने विषको नीरस उत्पन्न किया, यह भाव प्रकृति नियम से 
विरुद्ध है, क्योंकि सब विष, रसरहित नहीं, और नाही किसी ऐसे ब्राह्मण का सख्भाव 
साना गया है, जिसने सबसे प्रथम सोम को पीकर विष को रसरहित किया हो, 
किन्तु यहाँ ब्राह्मण से तात्पय्य ब्रह्म का है, क्योंकि 'ब्रह्म एवं ब्राह्मण:” यहाँ स्वार्थ में 
भ्रण्‌ प्रत्येय होने से ब्रह्म के श्र में ही ब्राह्मण शब्द श्राया है किसी पुरुष विशेष के 
लिए नहीं । 


और “जज्ञे'! शब्द का प्रयोग 'सजातो स जनिष्यमाणः' यजु० ३२४४ के समान 
यहाँ जनि धातु का प्रयोग उपचार से है, मुख्य नहीं । इसी प्रकार 'कृष्णंतएमरुशतः 
ऋणग्‌. ४।७॥१ 'वराहेण पृथिवी संविदाना' अथर्व. १२१११३ 'मृगो न भीम: १११५४।४ 
इन मंत्रों से कृष्णावतार, वराहावतार तथा नृसिहावतार सिद्ध किये जाते हैं, सो ठीक 
नहीं, क्योंकि 'कृष्णंतएम' इस मन्त्र में यज्ञमण्डप को हवन की ज्वालाओं से स्वभा- 
वोक्ति अलंकार द्वारा कालेपन से विभूषित कथन किया गया है, और “वराह' शब्द 
के श्रर्थ निरुक्त में मेघ के किये हैं, जेसा कि 'बराहों मेघो भवति” निरु० ५१४।२१- 
वराह मेघ हैं, इसी भ्रभिप्राय से: 'पदावराहो अभ्येति रेभन्‌” ऋग्‌० ७।४।१२ इस 
मन्त्र में यह कथन किया है कि वराह>-मेघ शब्द करता हुआ अपने पदों का 
विन्यास करता है, इसी प्रकार वराह, कृष्ण, तथा नूसिहादि नाम वेदिक समय में 
अवतारों के न थे। इसी भाव को निम्नलिखित मन्त्र में यों वर्णन किया है कि 
“कृष्णं नियानं हरयः सुपर्णा अपोवसाना दिवमुत्पतन्ति । त आवब॒त्रन्त्सदनादृतस्या- 
दिद्धुतेन पृथिवी व्युधते! ऋग्‌० १।१६५।४७०जब कृष्ण >काले वर्ण के मेघ पर 
सूर्य की किरणें पड़ती हैं, तब पृथिवी जल से पूर्ण हो जाती है, इस मन्त्र में वृष्टिविद्या 
का वर्णन है, जेसा कि आदित्याज्जायते वृष्टि:' मनु ० इस श्लोक में भी वर्णन किया 
है कि आदित्य से वृष्टि होती है, और निरुक्तकार ने भी उक्त मन्त्र को उद्धत करके 
कृष्ण द्ब्द के ग्र्थ मेघ ही किये हैं । अधिक क्‍या ? ऋग्वेद में जहाँ-जहाँ कृष्ण शब्द 
आया है वहाँ सवंत्र कालेवर्ण के अ्भिप्राय से आया है, कृष्णावतार के लिए नहीं । 


इसी प्रकार यजु, साम, तथा अथर्व, वेद में भी “कृष्ण' शब्द काले वर्ण के लिए 
ही श्राया है, जेसा कि कृष्णग्रीवा अग्ने! यजु० २४१४ “कृष्णोःस्याखरे” यजु० २३२ 
कृष्णां यदेनोम्‌! साम० ३॥७१२ '“कृष्णं नियान॑ हर' अथवे० १३३१२ इत्यादि मन्त्रों 
में वर्णन किया है। अ्रधिक क्या, वेद के किसी स्थल में भी “कृष्ण शब्द ईश्वर के 
अवेतार का बोधक नहीं और नाहीं सायणादि भाष्यकारों ने इसके अर्थ ईश्व रावतार 
के किये हैं। और यही व्यवस्था राम, परशुराम तथा नृसिहादि नामों की जाननी 
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चाहिए । ये नाम भी वेद में ईश्वरावतारविषय में कहीं नहीं आये, फिर क्ृष्णादि 
ग्रवतारों को वैदिक मानना स्वेथा भूल है । हाँ सायणाचार्य्य ने केवल “विष्णु शब्द 
के अर्थ एक दो स्थलों में वामनावतार के किये हैं; सो वह पौराणिक भाव है जिसको 
हम पीछे भले प्रकार स्पष्ट कर ये हैं, अन्य किसी भाष्यकार ने वेदों में भ्रवतार 
बाद की चर्चा नहीं की । और जो यह कहा जाता है कि “ंसः शुचिषत्‌' यजु० 
१०१२४ इस मन्त्र में मत्स्य, कूर्माद अ्रवतारों की सिद्धि स्पष्ट है, क्योंकि इसमें 
अब्जा' पद पड़ा है जिसके अर्थ जल में उत्पन्न होने वाले के हैं ? इसका उत्तर यह 
है कि इस मन्त्र में उक्त अवतारों का गन्ध भी नहीं, किन्तु :इसमें परमात्मा की 
सर्वव्यापकता का वर्णन किये जाने से जल स्थलादि सब स्थानों के नाम शआाये हैं, 
अर्थात्‌ अब्जा' पद का अर्थ जल में व्यापक परमात्मा के हैं, मत्स्यादिकों की उत्पत्ति 
के नहीं । महीधर ने इस मन्त्र को सूय्ये के वर्णन में लगाया है, क्योंकि इसका देवता 
सूर्य है, और ऋग्‌० ४४१ में इस मन्त्र का भाष्य करते हुए सायणाचाय्यें ने:भी 
इससे सूय्येंदेवता का वर्णन किया है । स्वा० शक्भुूराचाय्येजी कठ० ५१२ के भाष्य 
में इससे सर्वव्यापक ब्रह्म] की सिद्धि करते हैं । और महषि स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी 
ने इस मन्त्र के भाष्य में सर्वव्यापक परमात्मा का ऐश्वर्य्य वर्णन किया है, 
श्र्थात्‌ जो सब पदार्थों की उत्पत्ति, स्थिति तथा प्रलय का कर्त्ता पवित्रापवित्र सब 
पदार्थों में एकरस तथा व्योमवत््‌ सर्वत्र परिपूर्ण और जो जल स्थल सबसमें व्यापक 
हो वह परमात्मा है । और परमात्मा का नाम हंस प्रकार है कि “हन्तीति हंस: जो 
ग्रविद्या का हनन करे उसका नाम 'हंस' है। और भागे जाकर अन्तरिक्षादि सब 
स्थलों में उसकी सर्वव्यापकता सिद्ध की है, जिससे स्पष्ट सिद्ध है कि पूर्वोक्त मन्त्र 
परमात्मा के महत्त्व को वर्णन करता है, जल जीवों को अवतार सिद्ध नहीं करता । 
कहाँ तक लिखें इन नाना देववादी तथा अवंतारबादियों ने ऐसे-ऐसे उच्चादर्श वाले 
मन्त्रों को भी उच्च भाव से गिराकर जल जन्‍्तुओं के बोधक बना दिया है। श्नौर-- 


कालिको नामसपं नवनागसहस्रबलः । 
यमुनाहृदेहतोी जातो यो नारायणवाहन: ।! 


ऐसे कपोल कल्पित श्लोकों को “ऋक्परिशिष्ट” कहकर ऋग्वेद में सम्मिलित 
करने का यत्न किया है । जिससे अर्थ ये हैं कि काली नामक नाग जो नव सहस्र 
हाथियों का बल वाला था वह यमुना के कुण्ड में 'नारायणवाहन ४ नारायण - कृष्ण 
का वाहन हुआ । जो भाव संहिता में नहीं उसको वेद वचन बनाने का परिशिष्ट- 
वादियों ने अच्छा उपाय सोचा है कि अ्रपनी मन घड़न्त बनाकर उसका नाम वेद 
का परिशिष्ट रख दिया जाय । भला इस परिशिष्ट का उच्चादर्श वाले वेद से क्या 
सम्बन्ध ? इसका विशेष विचार वेदपुनरुक्तिउद्धार विषय में करेंगे, यहाँ प्रकृत 


यह है कि अवतारवादियों ने कृष्ण का उक्त नाग को नाथना तथा मत्स्य, कू्म, 


नृसिह, वामन, राम और परशुराम आदि श्वतारों को वेद मूलक सिद्ध करने की 
्रत्यन्त चेष्टा की है, परन्तु वेद में ईश्वर विषय में इनका नाम तक नहीं मिलता, 


ःश्द वेद 


अवतार होने की तो कथा ही क्या । इससे सिद्ध है कि अवता रवाद इनका मनमाना 
सिद्धान्त है वेदमू लक नहीं । 

: जिस प्रकार अवतारवाद वेद मूलक नहीं इसी प्रकार मृतकश्राउ्धवाद का भी 
 बैद में नाम तक नहीं, केवल पितृ वा यम झ्रादि शब्द वेद में झा जाने से यह लोग 
'मृतकश्राद्ध की सिद्धि करते हैं, अब यह विवेचन करना है कि 'पितर' शब्द से क्या 

तात्पय्य॑ ? अर्थात्‌ 'पितर' शब्द से जीवित मातापितादि का ग्रहण करना उचित है 

वा मृतकों का ? हमारे विचार में 'पितर' शब्द जीवित मातापितादि के लिए प्रयुक्त 
होता है मृतकों के लिए नहीं, जेसाकि ऋतज्ञास्तेनोड्वन्तु पितरो ह॒वेषु' ऋग्‌० म० 

१०११५११ इदंपितम्यों नमोइस्त्वच्चये पूर्वातो थउ परास ईयुः ऋग० १०॥१५॥२ 

'उपहूता पितर: सोम्यासः ऋग्‌० १०११५॥४५ 'पितृभिः संविदान: ऋग्‌० १०१४४ 

दक्षिणादिगिद्धोईधिपतिस्तिरश्चिराजी रक्षिता पितर इषवः: अथर्व० ३२७९ 

(सती अश्रुण्व॑ पितुणामहं देवानां मर्त्यानाम्‌ यजु० १९॥४७ “पितृणामहं देवानाघुत- 
' भर्त्याताम' ऋग्‌० १०।८८।१४ इत्यादि मन्त्रों में 'पितर' शब्द मृतकों के अथ॑ में 
कहीं भो प्रयुक्त नहीं हुआ किन्तु कहीं ईश्वर, कहीं विद्वान्‌ू, कहीं सोम्यस्वभाव वाले 
-ऋत्विक्‌ और कहीं यजमानों के श्र्थ में प्रयुक्त हुआ है, जो लोग उक्त मन्त्रों में 
: आये हुए 'पितृ' शब्द के अर्थ मृतपितरों के करते हैं वे वेदाशय से सर्वथा अनभिक्ष हैं । 

और जो 'ेसृती अश्ण्वं पितुणाम! ऋग्‌० ८द।४।१२।१५ इस मन्त्र के यह अर्थ 
करेतेः हैं कि मनुष्यों में ज्ञानी तथा कर्मी दो प्रकार की गतियें हैं उनमें से पितरशब्द 
कमियों के ही लिये आता है ज्ञानियों के लिये नहीं, उवका यह कथन सबंथा - अयुक्त 
है, क्योंकि मन्त्र में प्रथम पितर्णां देवानां कहकर फिर मर्त्यानां कथन किया है, 
जिससे स्पष्ट है कि पितृणां के श्र्थ यहां विद्वानों के हैं, श्र्थात्‌ एक साधारण संसारी 
लोगों का और दूसरा ब्रह्मवेत्ता विद्वानों का मार्ग है, या यों कहो कि एक देवयान 
और दूसरा पितृयान “पिता पितामह का मार्ग है जिसमें चलकर यशलाभ होता है, 
इससे सिद्ध है कि 'पितु' शब्द यहां मृतक के भ्र्थों में नहीं आया किन्तु दोनों प्रकार 
के जीवित मनुष्यों के लिये आया है, यह्‌ बात सवंथा निविवाद है, फिर कैसे कहा 
जाता है कि पितरशब्द मृतक के लिये ही श्राता है और जो “दक्षिणादिगिन्द्रोईधिपति' 
इस मन्त्र से परमात्मा को अ्धिपति मानकर ज्ञानी लोगों को इषुओं के समान मानते 
हैं उनके मत में पितर शब्द मृतक का वाचक कैसे हो सकता है? अधिक कया 

'पितर' शब्द को मृतक का वाचक मानना ऐसा ही असद्भत है, जेसे 'काली कराली 

जू सनोजवा च' सुण्डक० १।२।४ इस वाक्य से काली देवी की पूजा सिद्ध करते हैं 

उन बुद्धिमानों को यह तो सोचना चाहिये कि इस उपनिषद्वाक्य से पूर्व जब दर्शेपोर्ण- 
'मासादि यज्ञों का वर्णन है तो फिर यहां काली देवी का क्‍या प्रकरण ? यहां काली 
-कराली के अ्रथ अग्नि की ज्वालाओों के हैं, जो अपने करालरूप से अ्रविद्या राक्षसी 
का भक्षण करती हैं, वा यों कहो कि नाना प्रकार की अशुद्धियें तथा विषैले कीटों को 
भक्षण करती हैं, इस आशय को न समभकर -जेसे हवन की ज्वालाओों को काली 
बना लिया इसी प्रकार वेदाशय को न समभकर विज्ञानी तथा सर्वेरक्षक पितरों को 
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मृंतपितर मान लिया, जो सर्वथा असंगत है, और 'प्रेहि प्रेहि पै॑थिस्िः ऋग्‌० 
१०।१४।७ इस वाक्य से मृतपितरों का बुलाना मुख्य रखकर 'स्वध्षया मदन्ता यम 
पश्यसि वरुणं च देवम' इस वाक्य के ये अर्थ किये हैं कि स्वधा >मृतकों का अंचन्न 
खाते हुए यमपुरी में यमदेव तथा वरुण देव को देखो, यहाँ इतना भी नहीं सोचा कि 
मृतकों का अन्न जीवितों से पृथक्‌ नहीं होता, यदि ऐसा ही माना जाय कि मृतकों 
का अन्न वास्तव में परथक ही होता है तो आधुनिक श्राद्धवादी यहां के अन्न से भृत- 
पितरों के निमित्त भोजन क्यों कराते हैं? इस तर्क॑ को छोड़कर 'स्वधयातदेकम्‌' 
ऋणग० ८७११७ इत्यादि मन्त्रों में स्पष्ट है कि 'स्वधा' शब्द से साधारण श्रन्न का 
ग्रहण है, कई स्थलों में प्रमृत का ग्रहण है और कहीं प्रकृति का नाम भी स्वधा है 
परन्तु मृतकों के ग्र॒न्न का नाम कहीं भी स्वधा नहीं, केवल आधुनिक कोषों के 
कर्त्ताओशों ने मृतक श्राद्धों में उक्त शब्द का प्रयोग देखकर मृत श्रन्न का नाम स्वधा 
रख दिया, परन्तु प्रश्न करने पर कोई भी यह नहीं बतला सकता कि वह मृतकों का 
परम प्रिय अन्न कौनसा है, जिसका नाम स्वधा है। शस्तु, मुख्य प्रसंग यह है कि 
'प्रेहि प्रेहि पथिन्रिः ऋग्‌० १०११४।७ इस मन्त्र में जीवित पितरों को बुलाया 
जाता है, अथवा मृतकों को ? यदि यह कहा जाय कि मृतकों को बुलाया जाता है तो 
अंगिरसो नः पितरो नवग्वा अथर्वाणों भुगवः सोम्यास:ः ऋग्‌० १०॥१।१४।६ इंस 
मन्त्र में यह क्‍यों कथन किया गया है कि (अंगिरस ) प्राणविद्या योग विद्या जानने 
वाले (नवग्वा) नूतन भावों वाले श्रर्थात्‌ सदेव उत्साही (अथर्वाणः) ज्ञानी अथवा 
अथवंवेद वेत्ता (भूगवः) परिपकक्‍वबुद्धि वाले ( सोम्यासः ) सौम्यस्वभाव सम्पन्न (नः) 
अपने (पितरः) पितरों की सुमति में हम लोग चलें, क्या कोई कह सकता है कि 
यहां 'पितर' शब्द के भ्र्थ मृत पितादि के हैं, कदापि नहीं, क्योंकि इस मन्त्र के अर्थ 
करते हुए सायणाचाय्य ने भी 'नवग्वाः' के अर्थ नवीन पितर और “सोम्यास' के परे 
सोमपान करने योग्य पितरों के किये हैं, इससे सिद्ध है कि यहां जीवित पितरों का 
ग्रहण है मृतकों का नहीं, क्योंकि सोमपान करने योग्य जीवित पितर ही होते हैं 
मृतक नहीं । 

जब हम इस मन्त्र के अर्थों पर दृष्टि डालकर मृतकश्राद्धप्रिय लोगों के साहस 
की ओर देखते हैं तो सहसा कहना पड़ता है कि मृतकश्राद्ध के विषय में अ्रजकल 
भयंकर अनर्थ हो रहा है, साक्षर हो भ्रथवा निरक्षर, जो उठता है वह मृतक श्राद्ध 
पर कोई न कोई नूतन सन्दर्भ रचना कर ही डालता है, और उसको पित्तरों 
के अर्थ मृतकपितर " तथा यम के अर्थ मृतपुरी का राजा ही सूकता है, भ्रधिक क्या 
- वैदिक पितृसूक्तों को लेकर ग्रर्थों के अ्नर्थ करके इस जीते जागते भारत को मृतप्राय 
बना देने की चेष्टा की जाती है, अन्यथा कब सम्भव था कि भारतवासी जीवित 
पितरों को छोड़कर अपने भविष्य को केवल मुर्दों के अर्पण करते । जबकि परमात्मा 
ने अपनी परमंकरुणा से केवल यह उपदेश किया है कि है मनुष्यो ! तुम अपने 
''बंह्माज्ञानी, विद्वान्‌, शुरवीर, धामिक, सुशील और ज्ञानी तथा विज्ञानी पितरों से 
उपदेश ग्रहण करो, और उनको अपने सभा समाजों में सत्कारपूर्वक उत्तमोत्तम 
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यानों द्वारा बुलाकर उपदेश सुनो, इस भाव को आग्रह तथा अज्ञान से भुलाकर 
भारत में कुछ भौर की और ही रचना बन गई, कोई मृतपितरों से मुरादें मांगने 
लगा और कोई भूत, प्रेत, पिशाचों से अपने मनोरथों को पूर्ण करने लगा, और वेद 
के उत्तम अर्थ को भुला दिया, देखो पितरों के विषय में वेद का क्या उत्तम उपदेश 
था, इस विषय में हम उन्हीं दो मन्त्रों को उद्धृत करते हैं जिनको मृतक श्राद्धवादी 
मुर्दों के श्राद्ध कर्म के लिये साभिमान उद्धृत किया करते हैं-- 


अंगिरसो नः पितरो नवग्वा अ्रथर्वाणो भुगवः सोस्यासः । 


तेषां बय॑ सुमतोा यज्ञियानामपि भद्दे सौसनसे स्थामः॥। 
' ऋगृ० १०।१४। ६ 


_ आधत्त पितरों गर्भ कुमारं पृष्करखजम्‌ यथेह पुरुषो5सत्‌ ।। 
यजु ० २।३३ 


यद्यपि प्रथम मन्त्र के भाव को हम पूर्व भी प्रकाशित कर आये हैं तथापि यहां 
इसके श्राद्योपान्त भ्र्थ करने की श्रावश्यकता पड़ी इसलिये पुनः उद्धृत किया जाता 
है (अंगिरसः) प्राणविद्या के वेत्ता (नवग्वा) सदेव उत्साह से नवीन विज्ञानों के 
उत्पादक (अथर्वाणः) बह्मज्ञानी (भूगवः) परिपक्व बुद्धिसम्पन्न (सोस्यासः ) 
सुशील (तेषां बय॑ सुमतौ स्थामः) उक्त गरुणसम्पन्न पितरों की (सुमति) सम्मति में 
हम सदेव वर्तें और सदेव शुभचिन्तक रहें । ह 

दूसरे मन्त्र के श्र्थ ये हैं कि (पितर) आ्राचाय्यें वा अध्यापकलोग विद्यागर्भे में 
ब्रह्मचारी को धारण करें भ्र्थात्‌ जिस प्रकार गर्भ से सुन्दर कुमार उत्पन्न होता है, 
इसी प्रकार विद्यागर्भ वाले आरचाय्य से पुष्पमालाओं के धारण करने वाले स्नातक 
उत्पन्न हों । 

यहां कई एक लोग यह श्राशद्भा करते हैं कि यदि पितर के अर्थ जीवित 
पितरों के माने जांयँ तो श्र्थ यह होंगे कि, हे पित: ! तुम गर्भाधान करो और यह 
अनिष्ट तथा अश्लील भ्र्थ होंगे ? इसका उत्तर यह है कि गर्म शब्द के श्रर्थ यहां 
स्त्री के गर्भु के नहीं किन्तु विद्यारूप गर्भ के हैं, यदि गर्भ शब्द से ही अ्रनिष्ट उत्पन्न 
हो तो 'हिरण्यगर्भ:' से भी अनिष्ट अर्थ निकलने चाहिये, अस्तु-- 

वादी को जीवित पितरों के श्रथों पर आक्षेप करते हुए “गणानांत्वा' के अरथों 
पर ध्यान डाल लेना चाहिये था कि जब महीधरादि आचाय्ये घोड़े से गर्भाधान 
कराने के श्रर्थ करते हैं, तो पितर विज्ञानी यदि विद्यारूप गर्भ को धारण करके उसमें 
ज्ञानरूप पूत्र उत्पन्न करते हैं तो क्या अनर्थ वा श्रश्लील हुआ और बात यह है कि 
पितर शब्द में माता भी सम्मिलित है तो क्या माता पुत्रों के लिये गर्भ धारण नहीं 
करती ? मुख्य प्रसंग यह है कि 'आधत्तपितरोगर्भस्‌' यहां किन पितरों से प्रार्थना 
है? वादी के मत में यह प्रार्थना मृतपितरों से को गई है, कि है मृतपितरो ! तुम 


प्रस्तावना ३१ 


प्राकर गर्भाधान करो, क्‍या यह अर्थ लज्जाजनक नहीं, जब लड़का इस निमित्त से 
मृत पितरों को बुलाता है, भर स्वयं गर्भाधान के अनुष्ठान में लगा हुआ असमर्थ है,. 
क्या यह लज्जाजनक अर्थ मृतपितरों के मानने से हट जाते हैं कदापि नहीं । 

वस्तुत: बात यह है कि यहां गर्भ के श्र्थ वह नहीं जिसको महीधर ने अश्व 
और महिषी अर्थात्‌ पटरानी के श्रथों में विनियुक्त किया है, गर्भ के अर्थ गृभि धातु से 
विद्या ग्रहण के हैं, जो हम प्रथम लिख श्राये हैं, विशेषद्रष्टव्य यह है कि जब सायणा- 
चाय्य ने “गणानांत्वां ऋग्‌० २२३ में इस मन्त्र के अर्थ घोड़े के नहीं किये तो 
फिर महीधर को यह दिव्यदृष्टि कहाँ से हुई, जो ऐसे श्रपूर्व श्र्थ सूझ गये जिनमें 
मृतपितरवादी के मत में अश्लीलता अर्थात्‌ लज्जा की गन्ध भी नहीं शस्तु, 
हम यहां महीधर के ग्रथों के श्राभासमात्र दिखलाने के लिए पूरा मन्त्र उद्धृत करके 
दिखलाते हैं कि, महीधर इसमें क्या कहता है-- 

'गणानां त्वा गणपति ह॒वामहेप्रियाणांत्वा प्रियपति हवामहे निधीनां त्वा 

निधीपति हवासहे वसोसम । आहमजानिगर्भधमात्वमजासि गर्भधम्‌ ॥। 

“झयजु० २३।१९ 

हे भ्रश्व ! हम आपका आह्वान करते हैं श्राप गणपति-सबके पालक हैं 
झौर आप सब प्रियतमों में प्रिय हो तथा निधि >धनों के पति हो, हे वसुरूप अ्श्व ! 
तुम मेरे पति बनो, कथन करके महिषी> यजमान की स्त्री अ्श्व के समीप सोती है, 
फिर उससे गर्भाधान की प्रार्थना करती है, इससे आगे और भी लज्जाकर वाक्य 
हैं जिनको लिखते हुए लेखनी श्रटकती है । ग्रस्तु हमारा यहां अश्लील वा लज्जाकर 
वाक्‍्यों को उद्धृत कर दिखलाने वा महीधर भाष्य से भ्ररुचि कराने में तात्पय्य 
नहीं किन्तु, विचार योग्य बात यह है कि महीधर ने “गणपति” शब्द के अर्थ घोड़ा 
केसे किये ? जब (बृहस्पति, ) (ब्रह्मणस्पति) तथा (निधिपति) इत्यादि अ्रनेक 
शब्द पाये जाते हैं जिनमें जिसके अन्त में पति शब्द हो वही शब्दार्थ होता है, या 
यों कहो कि समस्त दाब्द के अर्थ बहुतों का पति वा बड़ों का पति “बृहस्पति” 
कहाता है, एवं ब्रह्म >वेद वा समस्त संसार का पति (ब्रह्मणस्पति) इस नियम 
के अनुसार गणों के पति का नाम गणपति हो सकता था, फिर अकस्मात्‌ इस 
शब्द के भ्रर्थ घोड़ा कैसे ? इस तक॑ को छोड़कर अ्रब हम वेद से वेदार्थ का विचार 
करते हैं, “गणानांत्वा गणपति हवामहे” ऋग० २३।१९ में यह वाक्य ज्यों का त्यों 
हे, यहाँ सायणाचाय्यें ने “गणपति” का श्र देवादिगणों का पति किया है भ्रश्व 
नहीं किया । 

स्वामी दयानन्द सरस्वती ने इस मन्त्र के भ्र्थ इस प्रकार किये हैं कि हम सब 
गणों के पति परमात्मा की उपासना करते हैं, जो (प्रिय) सर्वोपरि प्रिय मोक्षादि 
सुखों का स्वामी है, तथा जो विद्यादि निधियों का स्वामी है (बसों) हे सर्वाधार 
परमात्मन्‌ ! आप प्रकृतिरूप बीज को श्रथने स्वरूप में धारण करने वाले हैं, आपके 
गर्भ में ही परमाण्वादि श्रनन्त पदार्थ गर्भगत जीवों के समान निवास कर रहे हैं । 


३३२ वेद 


हे सर्वाधार परमात्मन्‌ ! मैं आपको ही जानू और एकमात्र आपकी ही उपासना 
करू । नव 

इस अर्थ के साथ 'हिरण्यगर्भ: समवत्त ताग्रे' इस मन्त्र के श्रथे का भी मिलान 
हो जाता है, क्योंकि यहां सब वस्तुओं को धारण करने वाले का नाम हिरण्यगर्भ 
है, किसी अश्व वा अन्य पशु पक्षी का नाम गर्भधारण करने वाला वा निमित्तकारण 
रूप से अन्यों में गर्भधारण कराने वाला नहीं । इसी अभिप्राय से 'सम योनिमंहद्बहा 
तस्सिन्‌ गर्भ दधाम्यहमर गो० १४१३ इत्यादि स्थलों में गर्भधारण कराने वाला 
एकमात्र परमात्मा ही माना गया है अन्य नहीं और जब इस सूक्त का देवता 
ऋणग्वेद में ब्रह्मणस्पति -सब प्रकृत्यादि बृहत्‌ पदार्थों का पति परमात्मा है तथा 
यजुर्वेद में भी इस सूक्त का देवता परमात्मा है, और इस सूक्त का “हिरण्पगर्भे 
प्रथम मन्त्र है जिसका प्रमाण ऊपर लिख आये हैं, भौर वाणानांत्वा' इसी सुक्त का 
उन्नीसवां मन्त्र है तो फिर इसमें अश्व से गर्भधारण कराने की प्रार्थना का क्‍या 
तात्पयें ? । | 

इसका कारण यह प्रतीत होता है कि जब घोरवाममार्ग का समय अपनी 
युवावस्था पर पहुँचा हुआ था, उस समय मन्‍्त्रों के देवतानुकूल अर्थ किसको सूभते 
थे, और यह मीमांसा कौन करता था कि इसके उपक्रम -आदि के “हिरण्यगर्भे 
मन्त्र पड़ा है भ्रौर अन्त में 'प्रजापते न स्वदेतान्यन्यों विश्वारूपाणि परिता बभुव' 
यजु० २३।६५ मन्त्र है, जिसके भ्र्थ ये हैं कि हे परमात्मन्‌ ! इस संसार को एकदेश 
में स्थिर करके विराजमान आपसे भिन्न अन्य कोई न था, ऐसे आध्यात्मिक अर्थ के 
प्रतिपादक सूक्त को मृत भ्रश्व में लगाकर उससे गर्भधारण की प्रार्थना करना उसी 
घोर समय का प्रभाव है। यद्यपि सायणाचार््य॑ ने इस अनर्थ का अनुकरण नहीं 
किया तथापि वेदों के आध्यात्मिक अर्थों पर पूर्णतया दृष्टि नहीं डाली, इसी कारण 
नाना देवों तथा जड़ देवताओं की पूजा का विधान अनेक स्थलों में करते हैं श्रौर 
बहुत से स्थलों में वेद को महीधर के समान अश्लीलता प्रधान वाक्‍्यों का भाण्डार 
सिद्ध कर जाते हैं, अर्थात्‌ लज्जाकर बातों को बेद मन्त्रों के श्रथों में भर देते हैं, 
जिसका वारण हम “लज्जाकर दोषोद्धार' प्रकरण में करेंगे, यहाँ इतना ही कहते 
हैं कि वेदविषयक अज्ञान निशा में सायणादि भाष्यकार भी उड़गण ही रहे और 
प्रौढ़ प्रकाश नहीं डाल सके, इस स्थल में स्मरण रखने योग्य यह श्लोक है-- 

सायणायुड्मध्येवे, को5स्ति कुसुदबान्धव; । 
प्रश्नस्यास्योत्तरे नान्‍यो दयानन्द बिना भुवि ॥॥१॥। 

जब यह प्रश्त उत्पन्न होता है कि सायणादिभाष्यकार भी वेदविषय में अन्ध- 
कारावृत रात्रि में तारागण के समान ही रहे, तो इस निशा का प्रकाशक चन्द्रमा 
कौन है? इस प्रश्न पर उत्तर यही मिलता है कि इस समय में महषि स्वामी 
दयानन्द सरस्वती को छोड़कर इस निशा में चन्द्रमा के समान प्रकाश किसी ने 
भी नहीं डाला, श्रस्तु -- 


प्रस्तावना इक 


मुख्य प्रसंग यह है कि 'आधत्तपितरों गर्भ कुसारं पुष्करल्रजम्‌ इस मन्त्र को 
लक्ष्य रखकर वादी का आक्षेप करना व्यर्थ है, मन्त्र के स्पष्ट अर्थ ये हैं कि, हें 
विज्ञानी विद्वानों ! तुम इस ब्रह्मचारी कुमार को विद्यारूप गर्भ में धारण करके 
दशोदिकृव्यापिनी कीति वाला बनाओ । अर्थात्‌ फूलों की मालाओों के योग्य बनाओ्रो, 
इसी प्रभिप्राय से कुमार पुष्करस्रजम्‌' यह कथन किया है, भला यहां मृतपितरों से 
गर्भाधान की प्रार्थना का क्या प्रकरण ? इसी प्रकार मृतक श्राद्धवादी लोग मन्त्र 
संग्रह करके मृतपितरों के श्राद्ध में लिख देते हैं जिनका कुछ भी उपयोग मृतकश्राद्ध 
में नहीं होता, जैसाकि 'स्वधापितुभ्यों' अथवे० १८४४ 'स्वधापितृश्योउत्तरिक्षसद्भ्य:' 
अथर्व १८।४१४।८९ 'स्वधापितृभ्यों दिविसद्भ्य:' ८० इत्यादि प्रतीकों से मृतकश्राद्ध 
की सिद्धि की जाती है परन्तु इनमें मृतक का नाम तक नहीं, इनके अर्थ इस प्रकार 
हैं--(१) जो पितर पृथिवी पर हैं उनके लिये स्वधा--अन्नादि प्रदान करो (२) जो 
ग्रन्तरिक्ष में हैं उनको भी दो (३) जो दुुलोक में हैं उनके लिये भी स्वधा भ्रदान 
करो, अर्थात्‌ विज्ञानी पितर जो जल स्थल आरादि सर्वत्र ग्रव्याहतगति होकर विचरते 
हैं उनके लिये स्वधा 5 अमृतभाव का परमात्मा ने उपदेश किया है यहां मृतकों का 
क्या प्रकरण ? क्‍या मृतक भी इसी पृथिवी पर धूमते हैं ? मृतपितरवादियों के मत 
में वह तो पितुलोक में रहते हैं पृथिवी पर नहीं, फिर इस स्थल में उनका पृथिवी 
स्थान क्‍यों कथन किया गया ? इस से स्पष्ट सिद्ध है कि यह प्रकरण मृतपितरों का 
नहीं किन्तु जीवित पितरों का है, जो कलाकौशलवेत्ता विज्ञानी विद्वान्‌ सवंत्र विचरते 
हैं, यह हम पीछे भी लिख आये हैं कि स्वधा के प्र्थ निधण्टु में अन्न तथा जल के हैं, 
और अन्‍्तरिक्षगत विज्ञानियों के लिये अन्न जल की अत्यन्त आवश्यकता है, इसलिये- 
यहां इस अपूर्व अर्थ का परमात्मा ने विधान किया है । हे 

इतना ही नहीं, हम यहां इस सम्पूर्ण पितृसूक्त को उद्धृत करके इसके अपूर्वे 
श्र्थ दिखलाते हैं 'य इह पितरों जीवा इह बंयं सम: अथवबें० १८॥४।४।८७ भेच 
जोबा ये च मृता ये जाता ये च यज्ञिया: । तेभ्यो घृतस्य कुल्येतु मधुधारा व्युन्दति' 
अथवें० १८४५७ “पितुलोकंगमयज्जातवेदा:' अथर्वे० १८।४।६४ 'प्रपितर्णां 
जानाति य एव बेद' अथर्व० पितृषदने त्वा लोक आ सादयासि' अथवें० 'बमोराजानु- 
मन्यताम्‌” अथर्वे० 'तां वे यमस्व राज्ये अक्षतामुपजीवर्सि' अथर्व० नमो वः पितरों 
घोरं तस्मे नमो वः पितरः यच्छिवं तस्में' अथवें० । इन मन्त्रों का भाव इस प्रकार 
है कि (१) जो विज्ञानी पितर जीवित हैं हम उनकी सेवा में प्रवृत्त हों (२) जो यानों 
द्वारा नभोमण्डल में विचरते हैं उनका हम सत्कार करें, श्रर्थात्‌ शिल्पविद्यावेत्ता 
कर्मी लोगों का हमें सत्कार करना योग्य है ताकि विद्यावृद्धि द्वारा देश में कल्याण 
उत्पन्न हो । 

और जो इस प्रसंग में मृतपितरों का वर्णन है वह उन पितरों के युद्धादिकों में 
मरे हुए शरीरों के भाव से है, वह उपचार है, जेसे लोक में कहा जाता है कि अमुक 
पुरुष का पिता मर गया, वस्तुतः शरीर के मृत हो जाने से पिता का प्रयोग यहां 


हर बेद 


शरीर में किया गया है, इसी प्रकार यहां मृतक पितरों के शरीरों के भाव से इनमें 
पितृ शब्द का प्रयोग है सो उपचार से जानना चाहिये मुख्य नहीं । 


इसी अ्भिप्राय से 'अग्निदरधा अनग्नि दग्धा' इत्यादि मन्त्रों का उल्लेख वेद में 
पाया जाता है कि, जल, स्थल, अग्नि, अभ्रनग्नि सर्वत्र मृतक शरीरों का संस्कार 
करने योग्य है, श्र्थात्‌ उनके पश्चात्‌ हवनादि द्वारा 'भस्मान्त शरीरम' यजु० ४०।१५४ 
इत्यादि मन्त्रों से उनका संस्कार किया जाय, इस विषय को उक्त पितृसुक्त में 
निरूपण किया गया है, यहां के भोजन से स्वगं में मृतपितरों को तृप्त करने का 
वर्णन कदापि नहीं, क्योंकि वैदिकधर्म में मृतपितरों का कोई लोकविशेष नहीं माना 
गया, किस्तु मुक्त जीवों को छोड़कर प्रत्येक जीव का पुनर्जन्म माना गया है, फिर 
पितरों का लोक विशेष कहां रहा ? ॥ ह 

और जो 'स यदि पितृलोककामो भवति, सद्धूल्पादेवस्थ पितरः समुपतिष्ठन्ते' 
इत्यादि वाक्यों में कथन किया है वह लोकविशेष के ग्रभिप्राय से नहीं, किन्तु कर्मी 
लोगों के प्राप्ति के अ्भिप्राय से है, क्योंकि 'लोक्यते येन स लोक:' जिससे अ्रवलोकन 
किया जाय उस अवस्था वा शरीर का नाम लोक है, इस आशय से उपनिषदों में 
बरह्मलोक का कथन है और इसी बात को 'सप्तलोकान्‌ हिनस्ति! मुण्ड० यह 
उपनिषद्वाक्य सिद्ध करता है कि जो पुरुष वेदिककर्म नहीं करते वे सात कुल वा 
सप्त इन्द्रियों के गोलक अथवा भ्रन्य ज्ञान सम्बन्धी साधनों को नाश कर देते हैं, 
इससे स्पष्ट सिद्ध है कि लोक नाम अवस्था वा शरीर का भी है ॥। 

जो लोग लोकविशेष की सिद्धि में यह प्रमाण देते हैं कि 'अनस्थाः पृताः 
पवनेन शुद्धा: शुच्य: शुचिमपि यन्ति लोकम्‌ । नैषां शिह्नं प्रदहति जातवेदाः स्वगें 
लोके बहुस्त्रेणमेषाम' अथर्वे० ४-३४-२-स्वर्ग लोक में अ्रस्थिश्रों वाला शरीर 
नहीं जाता और पवन से शुद्ध किया हुआ शरीर जाता है और उनके (शिइ्न ) 
प्र्थात्‌ गुप्तेन्द्रिको वहां (जातवेदाः) भ्रग्नि नहीं जलाता, इसलिये (स्वगेलोके ) 
स्वर्ग लोक में इनको (बहुस्त्रेणं) बहुतसा स्त्रियों का भुण्ड मिलता है, वेद विरोधी 
लोग इस मन्त्र के पूर्वोक्त अर्थ करते हैं, उक्त मन्‍्त्रों के ये भ्र्थ हैं कि, जो लोग पवनेन 
(शुद्धा:) प्राणायाम द्वारा अपने मन तथा शरीर को पवित्र कर लेते हैं, वे उस 
शरीर को प्राप्त होते हैं जिसमें कामारिन उन पुरुषों के इन्द्रियों को नहीं तपाती । 

इस मन्त्र में वेदमर्म्मानभिज्ञ वादी वेद का तात्परय नहीं समझे, और ( बहस्त्रेणं ) 
(शिदन ) अर्थात्‌ गुह्य र्द्रिय का विशेषण है, इसको न समझ कर स्त्रियों के समूह में 
लगा दिया, देखो पाठ यह था कि (नैषां शिद्वनं प्रदहति जातवेदा:) जिस के अर्थ 
ये हैं कि, स्वर्गीय पुरुषों के इन्द्रिय को (जातवेदाः) प्रत्येक पुरुष में साधारण रूप 
से रहने वाला, जातवेद अग्नि श्र्थात्‌ कामरूप अ्रग्नि उनमें दाह उत्पन्न नहीं करता, 
निरक्त में जातवेद के श्र इस प्रकार हैं कि 'जाते जाते बिद्यते इति जातवेदाः' जो 
साधारण हो, इस से स्पष्ट सिद्ध है कि यहां इन्द्रियों के जलाने वाली भौतिकाग्नि 
का ग्रहण नहीं और न ही यहाँ लोकविशेष का वर्णन है, किन्तु, मुक्तपुरुष की श्रवस्था 


प्रस्तावता ३५ 


का वर्णन है । जिसको वादी ने श्रन्यथा वर्णन करके प्राकृत कामीपुरुष के वर्णन में 
लगा दिया, वास्तव में इस प्रकरण में श्रधियज्ञ पुरुष का वर्णन है, इसीलिये इससे 
प्रथम मन्त्र में, 'बह्मास्य शोर्ष बुहदस्य पृष्ठम्‌ यह पाठ है, जिससे स्पष्ट पाया जाता 
है कि इसमें विराट्स्वरूप का वर्णन हैं, किसी लोकविशेष का नहीं, बहुत क्या, 
बादी यदि गीता के अधियज्ञप्रकरण को भी पढ़ लेता तो ऐसे अनर्थ कदापि न 
करता कि, स्वर्ग के लोग स्वगें पहुँच कर स्त्रेणभाव को प्राप्त होते हैं, गीता में 
अधियज्ञ के श्र्थ सर्वेयज्ञों में अधिकृत परमात्मस्वरूप के हैं, जैसा कि अधियज्ञो5हसे- 
वास्मि देहे देहभुतांवर' गी० ८-४--और वेद में 'मा छिइन देवा अपि गुऋ तंनः' 
ऋग० मं० ७। सु ३ २-४- में शिश्नेंद्रिय में लम्पट पुरुष से यज्ञादि कर्म कराने 
का भी निषेध लिखा है, जब वेद यहां तक पवित्रता का वर्णन करता है कि इन्द्रिया- 
रामी पुरुष को इस लोक में भी यज्ञादि कर्मों का अधिकार नहीं, तो फिर स्वर्ग में 
स्‍्त्रेण होने की क्या कथा । इसलिये उक्त मन्त्र के ग्र्थ ये हैं कि इस स्वर्गीय पुरुष के 
इन्द्रियों को काम के भाव पीड़ा नहीं देते, यह हम प्रथम वर्णन कर आए हैं, कि 
स्वर्ग कोई लोकविशेष नहीं, किन्तु एक अ्वस्थाविशेष का नाम यहां स्वगंहै। 
जैसे कि यजु० १२। ५४ । में 'लोक॑ पूर्ण इस मन्त्र में भ्रवस्था को पवित्र करना 
कथन किया गया है, और महीधर ने भी यहां लोक शब्द के प्र्थ दशा के लिये हैं, 
एवं ग्रन्य वेदों में भी लोक शब्द आता है जो एक अवस्था का वर्णन करता किसी 
लोकविशेष का नहीं । एवं उपनिषदों में लोक शब्द इस श्रकार आ्राया है“: 
'तेब्रह्मलोकेषुपरान्तकाले परामृतात्‌ मुच्यन्ति सर्वे! कं ०१६।-यहां लोक के भ्र्थ ब्रह्मरूप 
लोक के हर स्वर्ग लोके न भयं किझ्च नास्ति न तत्र त्वन्नजरया बिभेति । उसे तीर्त्वा 
अशनाया पिपासे शोकातिगों मोदते स्वर्ग लोके कठ० १३१ २->स्वर्ग की ' अवस्था 
में कोई भय नहीं होता, न वहां जरा न मृत्यु, बहुत क्या उस अश्रवस्था में सब 
कामनाओं का प्रतिषेध कथन किया है, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि स्वर्ग कोई भोग 
विलास के लिये स्थान विशेष नहीं, श्रथवा यह समभना चाहिये कि मुक्ति का नाम 
ही स्वर्ग है, क्योंकि वेद में अ्रमृत तथा स्वर्ग यह दोनों शब्द मुक्ति को कथन करते हैं, 
किसी लोकविशेष को नहीं । इससे स्पष्ट सिद्ध हुआा कि पितृलोक की सिद्धि के 
लिये स्वर्ग लोक का प्रमाण देना सर्वथा साहस मात्र है अ्रस्तु । 


: मुख्य प्रसद्भ यहाँ वेदों की पवित्रता का है कि वेद सर्वथा निष्कलड्डू हैं, इन 
में अपवित्रता का गन्ध भी नहीं, जो लोग “नैषांशिदनं प्रदहति जातवेदा:' इत्यादि 
वेद वाक्‍यों के अन्यथा अर्थ करके वेदों से जनता की अश्रद्धा कराते हैं वे घोर पाप के 
भागी हैं, और जो यह कहा जाता है कि अथवंवेद में ऐसे ऐसे मन्त्र हैं जिन से 
वाजीकरणादि अश्लीलता प्रधान अर्थ सिद्ध होते हैं, जेसा कि आवुषायस्व इवसिहि 
वर्धयस्व प्रथयस्व च । यथाड़' वर्धतां शेपस्तेन योषितमिज्जहि' अथवें० ६।१०१११ 
बादी इसके ऐसे घृणित श्रर्थ करता है कि तू अपने श्वास को फैलादे जिससे तेरे 
ुप्तेन्द्रिय की वृद्धि हो, ग्रोर फिर उससे तू स्त्रियों को जीत, वास्तव में यह मन्त्र 


३६ बेद 
आणायाम का है इसके ये अर्थ हैं कि हे योगी पुरुष ! तू अपने प्राणों को खँंच जिससे 
तुम्हारा तेज बढ़े इस संयम से तू स्त्री को उज्जहि त्याग देगा, यहां उज्जहि यह 
ओहाक त्यागे” इस धातु का प्रयोग है जिसके श्रर्थ त्याग के हैं ग्रहण नहीं, फिर 
पूर्वोक्त घृणित श्र्थ कैसे ठीक हो सकते हैं, और जो बेद का अश्लीलता दोष प्रधान 
सिद्ध करने के लिये द्वितीय यह मन्त्र प्रमाण दिया जाता है--- 


आह तनोमि ते पसो अ्रधि ज्यासिवधन्वनि । 
क़मस्वशंदव॒ रोहितमनवग्लायता सदा ॥। 
“अथर्व॑० ६॥१०।३ 
कि मैं तुम्हारे गुप्तेन्द्रिय को वीरपुरुष के आ्राकधित किये बाण के समान चढ़ाता हूँ, 
तुम उससे बेल के समान ग्लानिरहित होकर स्त्रियों पर आक्रमण करो । ' 


सच तो यह है कि इन भ्रथों को लिखते हुए अत्यन्त लज्जा उत्पन्न होती है, 
परन्तु निन्दित श्रथों का दिखलाना यहां अत्यन्त आवश्यक है इसलिये लिखे हैं, 
वास्तघ में इसके ये अर्थ हैं, कि हे वीर पुरुष ! तू भीरुता छोड़कर श्रति बलिष्ठ 
वृषभ के समान अपने शत्रुप्रों पर आक्रमण कर, और मैं तुम्हारे वीर रस प्रधान 
बल को धनुष की इज्या के समान तानता हूँ क्या कोई कह सकता है कि इसमें अंश 
मात्र भी अश्लीलता पाई जाती है ? मालूम यह होता है कि वादी ने (शेष) और 
(पस) इन शब्दों से भूल की है (शेष) के भ्रथ॑ वादी प्रजा उत्पादक इन्द्रिय के ही 
समझा है, श्रन्य किसी वस्तु के नहीं, यही वादी की भारी भूल है। क्‍योंकि (शेप) 
के श्र्थ प्रकाश के भी हैं, जैसा कि (शिपिविष्टः) इस वाक्य में स्पष्ट है कि, 
(श्षिपिविष्ट:) नाम विष्णु का है, यहां शिषि व शेप तेज रूप किरणों का नाम है, 
उन किरणों से जो व्याप्त हो उसका नाम (शिपिविष्ट:) है, इस प्रकार यह नाम 
सूर्य्य तथा सर्वव्यापक परमात्मा का भी है, इसमें निरुक्त का निम्नलिखित प्रमाण 
है, 'शिपयो5त्र रदसय उच्यन्ते तेराविष्टो भवति शेप इवब निविष्टोषस्मि! निरुक्त० 
५-८--कि मैं तेजपुञ्ज के समान तेजरूप शक्ति से व्याप्त हूँ, इन प्रमाणों से शेप 
के अर्थ ऐश्वग्येरूप तेज के स्पष्ट हैं, और इसी प्रकार-- धस्यामुशन्त: प्रहरामशेपम्‌' 
इस विवाह विषयक मन्त्र के भी अर्थ स्पष्ट हो गये कि, हे भाय्यें मैं तुममें अपना 
प्रकाश डालता हूँ, वेद के ऐसे ऐसे उत्तम अथों को अल्पश्रुतों ने बिगाड़ कर वेद को 
गालियों का प्रधान भाण्डागार बना दिया । हमारा उन वेदानभिज्ञों पर उतना 
रोष नहीं, जितना दर्शनादि शास्त्रों के पढ़े हुए उन पुरुषों पर है, जिन्होंने जान 
बूभकर वेद में (शेष) शब्द के श्र निन्दित कर के वेदों को निन्‍्दनीय बना दिया 
है । कई एक शुनः:शेप प्रकरण में इस (शेष) शब्द के अर्थ कुत्ते के मृत्रेन्द्रिय के करते 
हैं, कई एक शेप के प्र्थ लिख निद्रिय के करके फिर विष्णु के मुख को उसकी उपमा 
देते हैं, ऐसे कुशाग्रबुद्धियों की कथा को छोड़कर भ्रब हम (पसः) शब्द का विचार 
करते हैं क्योंकि इसका भी कई एक आधुनिक लोग महानिन्‍्दनीय श्रर्थ करके वेदों 
को निन्दित करते हैं । (पसस्‌) शब्द के ऐश्वय्यं के भी हैं भौर स्पर्श के भी हैं । पर 


प्रस्तावन। ३७ 


इन दोनों में उक्त श्रथर्ववेद के मन्त्र में ऐश्वय्ये के अर्थ योग्यता के अनुसार उपयुक्त 
हक होते हैं, किसी इन्द्रियविशेष के नहीं, क्योंकि इन्द्रिय का यहाँ कोई प्रकरण 
नहीं । 

सार यह है कि वेद में योग्यता का त्याग कदापि नहीं करना चाहिये, इस बात 
की सिद्धि के लिये निंरुक्‍त का निम्नलिखित प्रमाण है कि-- 

प्रत्यक्षकृताइचमन्त्रा भूयिष्टा अल्पश: आध्यात्मिका: निरु० ७।३३१--वेद में 
सबसे भ्रधिक भाग प्रत्यक्ष प्रमाण सिद्ध है ऐसा बहुत कम है जो अन्तरात्मा सम्बन्धी 
है, श्र्थात्‌ श्रप्रत्यक्ष है, इस प्रमाणतुला से तोलने पर यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि 
'तैषों शिवनं प्रदहति जातवेदा:' अथर्वे ४॥३४।२ इसके यदि वादी के किये हुए गन्दे 
श्र्थ ही माने जाय कि स्वर्ग में जाने वालों के शिश्नेन्द्रिय को अग्नि नहीं जलाता तो 
क्या यह मिथ्या प्रलाप नहीं ? क्‍योंकि अश्रस्थि, चम्मंमय सब वस्तुओं को अग्नि 
जलाता प्रत्यक्ष देखा जाता है। यह तो ऐसा ही मिथ्यावाद है, जेसे कई एक केवल 
विश्वास वादी यह कहते हैं कि, पुरुष के पृंष्ठभाग की अस्थि नहीं गलती उससे 
प्रलयावस्था में फिर पुरुष घास के समान हरे भरे हो जायेंगे । 


क्या इस बात को कोई प्रकृति नियम मण्डन कर सकता है कदापि नहीं, इसी 
प्रकार बादी का उक्त मन्त्र को घृणितार्थों में लगाना मिथ्या है । 

और जो लोग मिथ्यार्थ करके वेदों में भूत-पिशाच सिद्ध करते हैं उनकी भी 
यही गति है, वे लोग भी प्रत्यक्ष विरुद्ध अर्थ करके जनता को सन्देह सागर में निमग्न 
करते हैं, क्योंकि भूत-प्रेत-पिशाच यह मनुष्ययोनि के ही भेद हैं कोई अलौकिक वा 
परोक्ष योनि नहीं, इस बात को यहां हम उन सुक्तों को उद्धत करके भलीभांति 
दर्शाते हैं जिससे आजकल के कई एक वादी भूत, प्रेत, पिशाचादिकों की वेदों से 
सिद्धि करके वेदों के उच्चाशय को कलद्धित करते हैं ।। 


भूतयोनिसूक्‍त का उत्तर 


“भूत” शब्द के भ्र्थ मंरकर किसी श्रलौकिक योनि को धारण करने वाले जीव 
के नहीं किन्तु इसके साधारण भ्रथ प्राणीमात्र के हैं, जैसाकि 'पादो5स्थविद्वा- 
भृतानि०” यजु० ३१।३ इस वेदवाक्य में स्पष्ट है कि सब प्राणीमात्र परमात्मा के 


: एक देश में हैं, इसी प्रकार कहीं-कहीं प्रसिद्ध पदार्थ का नाम भी भूत आया है, जैसा 


कि--तेन भूतेन हविषायसाप्यायतां पुनः अथर्वबे० ६८७८ इस प्रसिद्ध यज्ञ के 
साधन सत्यसामग्री से यजमान वृद्धि को प्राप्त हो, इस वाक्य में भूत प्रसिद्ध आहवनीय 
पदार्थों का कथन करता है, “नमोस्तु भूतेभ्य: नक्तञ्चरेभ्य: यजु० इस वेदवाक्य में 
भूत उन मनुष्यों को कथन किया है जो रात्री में बिचरते वा काम. करते हैं, इसी 
प्रकार जहां कहीं भूत शब्द आया है, वह वेद में सर्वत्र प्रत्यक्ष सिद्ध वस्तुग्रों के लिये 
झाया हैं अलौकिक भूतयोनि के लिये नहीं, अस्तु-भूतयोनि की सिद्धि में वादी लोग 
अथवेवेद के निम्नलिखित प्रमाण देते हैं-- 


डइद देव 


यो ते मातोन्‍्ममार्ज जाताया: पतिवेदनो । 
दुर्णामा तत्र मा गधदलिश उतवत्सपः ।। 
--अथरव ८।३।६ 


इसके श्र वादी यह करता है कि हे वधू ! तेरे जन्म समय में तेरी माता ने 
जिन दुर्नाम अलीश, वत्सप इन नाम वाले भूतों को मन्‍्त्रमार्जन से दूर किया है वह 
इस गर्भावस्‍था में तेरे पास नआवें, यह अ्रर्थ वादी ने वेदबाह्य ग्रन्थों से लेकर 
एकत्रित किया है, इसीलिये नीचे यह लिखा है कि इस मन्त्र से सर्षप को अभिमन्त्रित 
करके गर्भिणी स्त्री के हाथ में बांधे, यहां न कहीं सषेप का नाम और न कहीं भूत 
का नाम है। ह 

मन्त्र के सीधे अर्थ यह है कि (यौ) जिनको (ते) तुम्हारी माता ने (उन्म- 
मार्ज ) नाश किया था (जातायास्तव) तुम्हारे उत्पन्न होने पर (दुर्णामा) बुरे नामों 
वाले (तत्र) तुम्हारी प्रजोत्पत्ति समय में (मागृधत्‌) मत इच्छा करें (बत्सपः) जो 
सनन्‍्तान को (अलिशः) भ्रमर की तरह चिपटने वाले कीटविशेष हैं वह तुम्हारे गर्भ 
समय में मत पीड़ा दें । 

यहां 'बसतीति बत्सः” इस व्युत्पत्ति से वत्स नाम सन्‍्तान का है और वत्सप 
नाम सन्‍्तान के विधात करने वाले रोगविशेष का है, इसी प्रकार 'अलिंश' भ्रमर के 
समान चिपटने वाले रोग का नाम है, इस प्रकार गर्भिणी स्त्री के सन्‍्तान को नाश 
करने वाले यहां कीटविशेषों का वर्णन है, यहां भूतों की क्या कथा ।। 


सन्‍्त्र दूसरा-- 
पलालानुपलालोौ शकु' कोक॑ मलिस्लुच पलीजकम्‌ । 
श्राश्नेष॑ वब्रिवाससमृक्षग्रीवं प्रमीलिनम्‌ ।॥२।। 
“-अ्रथवें० ८।३।६ 


इसके भूतवादी ने यह अर्थ किये हैं कि (पलाल) 'अनुपलाल' 'शकु” “कोक' 
पलीजक' आश्रेष' 'वन्निवासा' 'ऋश्षग्रीव' शोर 'प्रमीलि' इन नामों वाले भूतों को हे 
गोर सषंप ! तू दूर कर । ह ँ 

वास्तव में मन्त्र के यह अर्थ हैं कि (पलतीति पलालः) जो शीघ्र चलने वाले 
कोट हैं (अनुपलालः) जो उनसे भी सूक्ष्म हैं (शकुंमू) जो बाण के समान वेधन 
करने वाले कीट हैं और (कौोक) चक्रवाक के समान झ्राकार वाले क्षुद्रकीट हैं 
(मलिस्लुच) जो अत्यन्त मलीन हैं (पलोजक ) जो श्रत्यन्त सूक्ष्म हैं (आश्रेषभ्‌) जो 
चिपटने वाले हैं (बल्रिवाससम्‌) जो सूक्ष्महप को धारण किये हुए हैं (ऋक्षग्रीवं) 
जो रीछ की ग्रीवास्थ रोमों के समान अनन्त सूक्ष्म अज्भोपाज़ों के सहित हैं, इन सब 
कौटों को हे परमात्मन्‌ ! नाश करो अथवा इन विधघातक कीटों की विद्या को 
जानकर मैं इनका नाश करू ।। ह 


प्रस्तावना ३९ 


यहां तो कीटविशेषों का वर्णन है जो मनुष्य के शरीर में प्रविष्ट होकर नाना 
प्रकार के रोगों को उत्पन्न करते हैं, यहां अभिमन्त्रित सर्प का क्‍या प्रकरण ? और 
इससे पूर्व 'स्वस्तिदा विज्ञांपति वृत्नह्नविम्धों व्ली अथर्व ० ३१६२२ जो परमात्मा 
मज़ल के देनेवाला, सबका पति, अज्ञान का नाश,करनेवाला (विम्रुधः) शान्तस्वरूप 
(वच्ञो) सबका नियन्ता है वह हमारी रक्षा करे, इस प्रकरण में तो परमात्मा से 
शान्ति की प्रार्थना है और उसी से त्रिविध तापों की निवृत्ति के लिये शारीरिक रोगों 
की निवृत्ति की प्रार्थना की गई है, यहां भूत-प्रेत-पिशाच और मन्त्र फूं ककर संस्कृत 
की हुई सरसों का यहां कोई प्रकरण नहीं ।। | प 
मन्त्र तीसरा-- 
यः कृष्ण: केश्यसुर स्तम्बज उततुण्डिकः.। 
झारायानस्या सुष्काभ्यां भंससोप हन्मसि ॥ _ 
--अथवे ० ८।३।६ 
जो कृष्णवर्ण बड़े-बड़े केश वाले प्राणहारी स्तंबज तथा विक्रुतमुख भूत हैं 
(आरायान्‌) दुर्भग उन भूतों को हम इसके उपस्थ और नितंब देश से दूर करते हैं । 


इस मन्त्र में भी भूतवादी ने अलौकिक योनि भूतों का ग्रहण किया है, पर यह 
नहीं सोचा कि जब इसमें काले केशों का वर्णन है श्लौर विक्ृतमुख का वर्णन है तो 
इसमें भूतों की क्या कथा ? यहां तो असुरों का वर्णन है जो एक मनुष्ययोनि का 
भेद है, इनके लिये राक्षस, असुर, पिशाच ये पर्य्याय शब्द हैं, यहां भूतों का कोई 
प्रकरण नहीं, श्रर्थ इस मन्त्र के इस प्रकार हैं :-- 

(यः) जो (कृष्ण:) काले (केशी) केशों वाले (असुरः) भ्रसुर हैं (स्तंबजः ) 
जो वृक्ष गुल्मादिकों के समान प्राकृत हैं (उत्त) भ्रथवा (तुण्डिकः) विकृतमुख हैं 
(आरायान्‌) ये सब दुभंग हैं इन सबको (अस्थाः) इस स्त्री के (सुष्काभ्याम्‌ ) 


अवयवसंघात से और (भंससा) स्त्री के स्वरूप की प्रभा से हम (उपहन्मसि) दूर 
देश में ही नाश करें । ह 


उक्त मन्त्र में परमात्मा यह उपदेश करते हैं कि स्त्रीधर्म्म की रक्षा करने वाले 
पुरुषों ! तुम दुष्टाचारी पुरुषों को जो श्रासुरी भाव से स्त्रियों पर श्राक्रमण करते हैं 
उनको अपने विक्रम से नाश करो, इसमें भूतों की क्या कथा ।। 


भनन्‍त्र चौथा-- 


यरत्वा स्वप्ने निषयते अआता भृत्वा पितेव च । 
बजस्तान्सहतामित:. क्‍्लीबरूपांस्तिरीटिनः ।॥ 
ह --अंथवे ० ८।३।६ 


४० बेद हे 


जो भूत माया से भाई और पिता बनकर स्वप्न में तेरे पास आते हैं (बजः ) 
गौरसषंप उनको तेरे से दूर करे । 
के ' यहां भी भूतवादी ने भूत और गौरसषप का ऊपर से भ्रध्याहार किया है वास्तव 
में अर्थ यह है कि जो राक्षस स्वप्न में श्राकर (निपद्चते ) प्राप्त होता है (श्राताभुत्वा ) 
भाई बनकर (पिते बच) अ्रथवा पिता बनकर (स्वप्ले) स्वप्नावस्था में अर्थात्‌ सोने 
के समय में माया से स्त्रियों को छलना चाहता है श्रथवा (तिरीठिन: ) छिपि हुए 
(क्लीबरूपान्‌) क्लीबरूप को धारण करके (तामित:) उनको (बजः) हे सर्वेशक्ति- 
सम्पन्न परमात्मन्‌ ! नाश करो । 
सनन्‍्त्र पांचवां-- 
यः कृणोति सृतवत्सामवतोकामिमां स्त्रियम्‌ । 
तमोषधे त्व॑ नाशयास्या।ः कसलसड्जिवस्‌ ।। 
--अथवे० ८।३।६ 
: (यः) जो कीट (इम्तांस्त्रियम) इस स्त्री को (मृतवत्साम) निःसन्‍्तान (कृणोति) 
कर देता है (अवतोकाम्‌) अथवा वन्ध्या कर देता है (तम) उस कीट को (ओषधे) 
है श्रौषधि ! (त्वंनाशय) तुम नाश करो और (अस्यथाः) इस स्त्री के (कमलसड्जिवम्‌) 
गर्भस्थ कमल को सुब्यक्त करो । ह 
: इस मन्त्र से स्पष्ट हो गया कि यहां कीटों का वर्णन है किसी भूत-प्रेत का नहीं, 
क्योंकि जब यहां स्त्री के वन्ध्या होने का वर्णन है और भौौषधि का वर्णन है तो फिर 
रोग विशेषों के उत्पन्न करने वाले कीटों के होने में क्या सन्देह है । 
और जो यहां श्रौषधि का संबोधन किया है वह उपचार से है मुख्य नहीं, 
वास्तव में यह प्रार्थना ईश्वर से है, क्योंकि इस सूक्त से पूर्व के सूक्तों से भी ईश्वर 
का वर्णन है और आगे सूक्त में ६ में भी “इन्द्ररक्षांसि नाशय” यह वाक्य स्पष्ट है 
कि हे इन्द्र ! तू राक्षसों का नाश कर, राक्षस शब्द के अर्थ यह हैं कि “रक्षन्ति 
येभ्यस्ते राक्षसा:- जिनसे रक्षा की जाती है वह राक्षस हैं, इस प्रकार कीटों का 
नाम भी राक्षस है, भ्रस्तु-- ह 
इस प्रकरण में दुर्गन्धि से उत्पन्न होने वाले और (भेषज) औषधि से नाश 
किये जाने वाले क्षुद्र कीटों का वर्णन स्पष्ट है, इसलिये इन यूक्तों से भूत की सिद्धि 
करना स्वेथा मिथ्या है ।। 
बहुत क्‍या चारों संहिताओं के किसी मन्त्र में भी जीवित प्राणियों को छोड़कर 
मृतक वा भूतयोनि के लिये भूत शब्द का प्रयोग नहीं किया गया, इससे स्पष्ट सिद्ध 
है कि वेदों में आधुनिक ग्रन्थों के समान भूतवाद नहीं ।। 
इसी प्रकार जिन मन्त्रों से वेदविरोधी लोग पिशाचवादी निकालते हैं वह भी 
पिशाच किसी योनिविशेष का वर्णन नहीं करते किन्तु राक्षसों के समान अ्नाचारी 


छ 


| 


प्रस्तावना ड्प्‌ 


पुरुषों का नाम ही पिश्ञाच है, पिशाच शब्द के अर्थ ये हैं “पिशितमइनातीति 
पिशाच:” >जो प्राकृत पुरुषों के समान भक्ष्याभधकष्य का विचार न करे और 
श्रनाचारी हो उसको “पिशाच” कहते हैं, इसी श्रभिप्राय से वेद में यह कहा है कि-- 


“दब आम सांसमदन्ति पौरुषे यं चये क्रतिः । 


गर्भानू खादन्ति केशवास्तानितों नाशवामसि॥ 
--अथवे ० ६।३।६।२३ 

श्र्थ--जो कच्चा मांस खा जाते हैं और मनुष्य का मांस खाते हैं और 
(गर्भानूखादन्ति) जो सगर्भ जीवों को खा जाते हैं और जो (केशवाः) विकराल 
रूप धारी हैं उनको पिशाच कहते हैं, हे परमात्मन्‌ ! ऐसे पुरुषों को प्रजा की रक्षा 
के लिये हम नाझ्ष करें ॥। 

इसी प्रकार “मा नो रक्षो अभिनद्‌” अथर्वे० 5२४ इंत्यादि मन्त्रों में यंह कथन 
किया है कि हमको राक्षस जाति के लोग मत प्राप्त हों ।। 

इत्यादि प्रमाणों से सिद्ध है कि राक्षस, भूत, प्रेत, पिशाच यह मनुष्य योनि 
के भेद विशेष हैं कोई अलौकिक योनि नहीं, इसी अभिप्राय से कथन किया है कि 
“विजानीह्ार्य्यान्ये च दस्यव:” ऋग्‌० १॥४॥१०-वेदानुयायी सदाचारी पुरुषों 
को आर्य्य कहते हैं और अनाचारी प्राकृत पुरुषों को अ्रनाय्ये वा दस्यु कहते हैं, इस 
प्रकार सूक्ष्म विचार करने से प्रतीत होता है कि वेदों में प्रकृतिं नियम विरुद्ध वा 
झश्लील कोई बात नहीं । । 


जो लोग वेदों में उक्त प्रकार की शद्भायें करते हैं वा वेदों में प्रक्षिप्त वा 
परिशिष्ट मानते हैं वे वेदिक साहित्य से सवंथा अनभिन्ञ हैं, यहाँ यह बात स्मरण 
रखने योग्य है कि जिन लोगों ने श्रथर्व के अन्तिम दश काण्डों को प्रक्षिप्त माना है 
उन्होंने इतना भी नहीं सोचा कि जिनमें लोग भूतसूक्त श्रौर पिशाच सूक्त निकालते 
हैं उन काण्डों का नाम शुद्ध वेद और जिनमें “ब्रह्मचय्येंण तपसा देवामृत्युमुपाध्नत” 
अथवें ० १११३॥५ “प्राणाय नमो यस्य सर्वर्सिदं वशे” अथरवे० ११२॥४।१४ सबको 
चेष्टा देने वाले परमात्मा के ये सब लोकलोकान्तर वशीभूत हैं, इत्यादि ब्रह्मचेय्येत्रत 
और एक ईश्वरवाद के प्रतिपादक मंन्त्र जिस भाग में हैं वह भाग अ्रशुद्ध कैसे ? 
ऐसी उच्छ खलता का कारण केवल वेदों का अ्नभ्यास है।।... ह 
.वेदार्थे की शैली को जो पुरुष नहीं जानते वे नानाप्रकार की संबद्ध कल्पनायें 
वेद में करते हैं, वेदार्थ की शैली यह है कि वेदों में कोई नाम केवल रूढि नहीं किन्तु 
बेदों में यौगिक वा योगरूढ शब्द हैं, इसीलिये वेद के देवता इन्द्र, अग्नि, वरुण 
झ्रादि ईश्वर के विधायक हैं, इस बात को हम पूर्व भलीभांति वर्णन कर आये हैं 
इसलिये यहाँ अधिक लिखने की आवश्यकता नहीं । ह 
वेद मनुष्य जन्म के धम्मे, अथ्थ, काम, मोक्ष चारों प्रकार के फलों को विशदरूप 
से वर्णन करता है, चारो वर्णों के धम्म॑ वेद में वर्णन किये गये हैं और स्मृतिकारों 


४२ वेद 

ने वेद के आ्राधार पर ही वर्णाश्रम के धम्मों को वर्णन किया है, भ्र्थ का वर्णन 
तो वेद में यहाँ तक स्पष्ट है कि सातवें मण्डल में लिखा है कि हे परमात्मन्‌ ! 
हमको मिट्टी के घर मत दे किन्तु हमको ऐसा ऐश्वय्यं दे कि हम ऐश्वय्यं सम्पन्न 
होकर गृहों को स्वर्ण से भूषित बनायें । 

काम का वर्णन अर्थात्‌ सन्ततिप्रद सांसारिक कामनाओं का वर्णन “गुष्णा- 
सि ते हस्तं सौभगत्वाय” इत्यादि मन्त्रों में स्पष्ट है, शेष रहा मोक्ष का निरूपण 
उसका वर्णन वेद में इस प्रकार है कि “अ्यंबर्क यजामहे सुर्गान्ध पृुष्टिवर्धनम्‌ । 
उर्वरिकिसिव बन्धनान्मृत्योमु क्षोयमामृतात्‌” यजु० ३।६०-है परमात्मन्‌ ! आ्राप 
उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय के कारण हैं और सब प्रकार के ऐश्वय्यं और पुष्टिप्रद 
पदार्थों के देने वाले हैं, आ्राप हमको इस संसार के बन्धन से इस प्रकार पृथक कीजिये 
जिस प्रकार उर्वारुक्‌ पका हुआ खरबूजा लता से दूर होता हुआ किसी प्रकार के 
कष्ट को प्राप्त नहीं होता अर्थात्‌ नाही उस फल में कोई विकार उत्पन्न होता और 
न उसके बन्धनरूप लता में कोई विक्ृति होती है, इस प्रकार हम परिपक्व अवस्था 
को प्राप्त होकर इस संसार से पृथक्‌ हों, उस समय न हमारे सम्बन्धियों को कोई 
वेदना श्र्थात्‌ पीड़ा हो और न हमको कोई कष्ट हो, परन्तु हम अ्रमृतपद मुक्ति से 
कभी प्ृरथक्‌ न हों अर्थात्‌ मुक्तिपद को हम अ्रवश्य प्राप्त हों, यहाँ अमृतपद से मुक्ति 
का कथन किया है कि हे परमेश्वर ! आ्राप हमको मृत्यु से बचावें, और अपने 
अमृतस्वरूप से कदापि पृथक न करें ॥। 

(श्यंबक यजामहे ) यह मन्त्र यजु० ३।६० की संख्या में है, यहाँ यह मुक्ति, 
के प्रकरण में पढ़ा गया है, क्योंकि इससे पूर्व मन्त्र में “यथा नः श्रेयसस्करत्‌” +- 
जिस प्रकार परमात्मा हमें मुक्ति प्रदान करे वसा ही हमें करना चाहिये, इस वाक्य 
से स्पष्ट सिद्ध है कि यह प्रकरण मुक्ति का है, श्रौर यह मन्त्र ऋग्‌० मं० ७ सू० ५९ 
में श्राया है वहाँ भी इसके मुक्ति के भ्र्थ हैं, जो लोग त्यंबक के अर्थ नेत्रों के करते 
: हैं वह ठीक नहीं करते, क्योंकि अमृत का तीन नेत्रों के साथ संबन्ध नहीं, ज्यंबक 
: के भ्रथं ये हैं कि “तिख्रः अस्बा: शक्तयो यस्य स व्यंबक: -- जिस परमात्मा में जगत 

की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय करना ये तीनों शक्ति स्वाभाविक हैं उसका नाम 
अंब्रक” है, और उस परमात्मा का स्वरूप श्रमृत है ग्र्थात्‌ परमात्मा मुक्त-स्वरूप 
- है, उसके स्वरूप के साक्षात्कार का नाम ही मुक्ति है, या यों कहो कि “भिद्वते 
'हृदयग्रन्थिहिछचन्ते सर्वेसंशया: । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्सिन्दृष्टे परावरे” मु० 
२२४८० उस परावर ब्रह्म के देखने पर अर्थात्‌ जिसके गर्भ में कारण प्रकृति तथा 
काय्यें जगत्‌ है उसके ध्यानगत हो जाने का नाम यहां दर्शन है, यह दर्शन केवल 
शान नहीं किन्तु दर्शनात्मक क्रिया और उस क्रिया का फल ज्ञान; इस प्रकार कर्म्मे 
झ्ोर ज्ञान मुक्ति की सिद्धि में दोनों हेतु हैं ।। 


जो लोग यह कहते हैं कि केवल ज्ञान से मुक्ति होती है उनके मत का पोषक 
वेदों में एक भी प्रमाण” नहीं मिलता, क्योंकि “यन्न देवा अमृतमानशानास्त॒ताये 


प्रेश्तावनाी डरे 


धामन्नध्यैरयन्त” यजु० ३२११० इस वेदवाक्य में “अध्यैरयन्त'” यह शब्द कर्म को 
सिद्ध करता है कि जिसमें विद्वान्‌ लोग अमृत को भोगते हुए चेष्टा करते हैं वह 
परमात्मा है, उक्त बेंद का मन्त्र भी मुक्ति भ्रवस्था को क्रियात्मक सिद्ध करता है, 
इसी प्रकार “उपस्थाय प्रथमजामुतस्यात्मनात्मानमभिसंविवेश  यजु० ३२१११ इसमें 
भी मुक्तपुरुष अपने मन से अथवा अपनी सामर्थ्य से अर्थात्‌ ज्ञानात्मक क्रिया से 
(आत्मानसभिसंविवेश ) परमात्मा में प्रवेश करता है, इससे भी मुक्ति अ्रवस्था में 
कर्म की प्रधानता पाई जाती है ज्ञान की नहीं ।। 


“य इत्तहिदुस्तेष्मुतत्वमानशु/” ऋग्‌० २॥३।१८।१३ इससे जो लोग मुक्ति को 
ज्ञानसाध्य वर्णन करते हैं उनको यह सोचना चाहिये कि “आनशुः” जब यह क्रिया 
का रूप है जो ऐसा जानते हैं वे मुक्ति के सुख को भोगते हैं, इस प्रकार मुक्ति ,भोग- 
मात्र सिद्ध हुई फिर ज्ञानसाध्य कैसे ? इतना ही नहीं इससे पूर्व मन्त्र में “पिप्पलम्‌ 
कर्म का कथन स्पष्ट है, जेसाकि “पिप्पर् स्वादु अत्ति” ऋग्‌० २४३१७ जिस प्रकार 
इस मन्त्र में पिप्पल शब्द कर्म का कथन करता है उसी प्रकार इस प्रकरण में भी 
कर्म का कथन है ज्ञान का नहीं ।। 


जो लोग यह कहते हैं कि “तमेव विदित्वाति मृत्युमेति' यजु० ३१११८ “तमेव 
विद्वान्नविभायमृत्यो:” अथ्वे १०४४।८।।४४ यह ज्ञान की सिद्धि में प्रमाण है यहाँ 
विदित्वा भी क्रिया है “मृत्यु अत्येति” भी क्रिया है, फिर मुक्ति कमेरूप साधन से 
रहित कैसे ? और जो तीसरा अथर्वे वेद का प्रमाण दिया गया है इसमें निष्कामवादी 
ने सम्पूर्ण मन्त्र को उद्धृत नहीं किया, सम्पूर्ण मन्त्र इस प्रकार है-- 


: भ्रकामों धीरा श्रम्ृतः स्वयंभ्रसेन तृप्तो न कुतश्चनोन: । 
तमेव विदित्वा न बिभाय सृत्योरात्मानं धीरमजरं युवानम्‌ ।। 


इस मन्त्र में “रसेन तुप्त” पद पड़ा है । जिससे ब्रह्मानन्द का भोगना स्पष्ट 
सिद्ध होता है, और भोंग बिना क्रिया के सिद्ध नहीं हो सकता, इससे सिद्ध है कि 
मुक्ति कर्मजन्य है ।। 

यदि यह कहा जाय कि "तुप्त' यहां बहा को कहा गया है जीव को नहीं तो 
ज्ञानसाध्य मुक्ति मानने वाले के मत में जीव तृप्त होगा तभी तो मुक्त होगा, इस 
प्रकार से भी तृप्ति कर्मजन्य ही सिद्ध हुई ज्ञानजन्य नहीं, भौर उपनिषदों के प्रमाणों 
से तो मुक्ति का कमंजन्य होना वादी के दिये हुए प्रमाणों से ही सिद्ध हो जाता है, 
जैसेकि 'सत्यंज्ञानमनन्तं ब्रह्म यो वेद निहित गुहायां परमे व्योमन्‌ । सो5छनुते सर्वान्‌ 
कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपदिचता तै० २।१ इसमें स्पष्ट है कि ब्रह्म के साथ मिलकर 
ब्रह्मातन्द के भोगने का नाम मुक्ति है, इसलिये ज्ञानान्मुक्ति: सांख्य ३१३ इत्यादि 
कथन ज्ञान को भी मुक्ति का साधन कहता है, केवल ज्ञान मुक्ति को सिद्ध नहीं 


करता । अस्तु, ३ ३ 


ड्ड़ | वेद 


व्यस्बकं यजामहे' यजु: ३।६० जब इस मन्त्र में ज्यम्बक का यजन करना 
प्र्थात्‌ निराकार ब्रह्म की उपासना करने को मुक्ति का साक्षात्‌ साधन माना गया 
है, फिर कैसे कहा जा सकता है कि मुक्ति कम्मंजन्य नहीं, मुक्ति को कर्मजन्य 
न मानने वाले वादी मुक्ति को केवल ज्ञानजन्य मानने में यह सुविधा देखते हैं कि 
कर्मजन्य वस्तु अनित्य होती है, इसलिये वे मुक्ति को केवल ज्ञानजन्य सिद्ध करते हैं, 
पर वे यह नहीं विचारते कि ज्ञानजन्य मानने पर भी मुक्ति का जन्म तो वैसा ही 
रहा, यदि यह कहा जाय कि उसमें जन्यत्व कुछ नहीं किन्तु मुक्ति नित्यप्राप्त की 
प्राप्ति है, जिस प्रकार अपने श्राप में दद्ममपुरुष के नष्ट होते की भ्रान्ति वाले पुरुष 
को “दशमस्त्वससि' -- दशवां तू है, इस उपदेश से नित्यप्राप्त की प्राप्ति होती है, ऐसे 
ही नित्यमुक्त को मुक्ति की प्राप्ति होती है, इस प्रकार अमुक्ति की भ्रान्ति दूर करना 
ही मुक्ति है, ऐसे भ्रान्तिवादियों के मत में तो येनकेन प्रकार से स्वरूपभूत भुक्ति 
नित्य सिद्ध हों भी सकती है परन्तु जो ब्रह्मानन्द के उपभोग का नाम मुक्ति कथन करते 
हैं उनके मत में मुक्ति नित्य कैसे ? क्योंकि भ्रोग तो एक अवस्था है स्वरूप नहीं, और 
जो यह युक्ति दी जाती है कि 'ब्रह्मानन्द' ब्रह्मरूप होने से नित्य है और ब्रह्मानन्द का 
अनुभव जीव का स्वरूप होने से नित्य है, इस प्रकार भोगरूपमुक्ति भी नित्य सिद्ध 
हो सकती है ? इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो जीव का ब्रह्मविषयक अनुभव भी 
नित्य नहीं, क्योंकि यदि जीव का ब्रह्मविषयक ग्रनुभव नित्य, होता तो मुक्ति सदा 
कहनी चाहिये थी फिर बीच में अ्रमुक्ति कैसे हो गई ? ॥। 


यदि यह कहें कि अन्ञान से बीच में प्रमुक्ति हो गई पहले नित्यमुक्त ही था तो 
यह भी एक प्रकार से मुक्ति से पुनरावृत्ति ही माननी पड़ी श्र्थात्‌ कभी मुक्ति कभी 
अमुक्ति इस प्रकार यह प्रवाह भ्रनादि काल से चला आता है, और अनन्त काल तक 
रहेगा फिर मुक्ति नित्य कैसे ? ।। 


.. इस प्रकार नित्यप्राप्त की प्राप्ति मानने वालों के मत में भी मुक्ति नित्य सिद्ध 
नहीं हो सकती, क्योंकि ब्रह्म पहले मुक्त था और वही नित्य-शुद्ध-बुद्ध-मुक्त स्वभाव 
ब्रह्म श्रविद्या से बन्धन में श्रा गया इसी का नाम तो मुक्ति से पुनरावृत्ति है। 


: कई एक लोग यह कथन करते हैं कि कृष्णजी मुक्ति को नित्य सिद्ध करते हैं 
पोर प्रमाण यह देते हैं कि 'आ ब्रह्मभुवनाल्‍लोका पुनरावतिनो5्जु न । मामुपेत्य तु 
कौन्तेय पुन्जेन्स न विद्ञते! गी० ८।१५- हे अजु न ! ब्रह्मलोक को प्राप्त हुए लोगों 
की तो पुनरावृत्ति हो जाती है पर मुझे जो प्राप्त हुए हैं उनकी पुनरावृत्ति नहीं 
होती, यदि इस श्लोक के वादीकृत श्रर्थ भी मान लिये जाय॑ तब भी तो ब्रह्मलोक को 
प्राप्त मुक्त पुरुषों की पुनरावृत्ति हुई, क्‍योंकि अनावृत्ति:शब्दादनावृत्तिः शब्दात्‌' 
वेदा. सू. ४।४।२२ इस सूत्र में भी 'एवंवत्तंयन्‌ यावदायुषं ब्रह्मतोकसमिसम्पद्यते नच 
पुनरावत्तंते नच पुनरावत्तते' छां० 5।१५।१ सम्पूर्ण आयु जो यज्ञादिकर्म करते रहते 
. हैं वे ब्रह्मलोक को प्राप्त होकर फिर नहों ग्राते, फिर नहीं आते, इस विषयवाक्य से 


प्रस्तावना ४५ 


मुक्ति का ताम ही ब्रह्मलोंक है और उससे उक्त वाक्य द्वारा कृष्णजी ने पुनरावृत्ति 
सिद्ध कर दी । अस्तु-- । । 

यदि नित्यमुक्तिवादी से यह पूछा जाय कि कृष्णणी अवतार धारण से प्रथम 
मुक्त थे अथवा बद्ध ? यदि मुक्त थे तो जन्म लेने से एक प्रकार से पुनरावृत्ति हुई 
गौर यदि बद्ध थे तो उनकी प्राप्ति से 'पुनजेन्म न विद्यते' कैसे ? क्‍योंकि पुनर्जन्म तो 
उनेका भी हो गया । ' सबसे प्रबल युक्ति मुक्ति के एक प्रकार की ग्रवस्था होने में यह 
है कि मुक्ति एक प्रकार का ब्रह्मानन्द का उपभोग है, और भोग वा फल कभी नित्य 
नहीं हो सकता, इसी अभिप्राय से महर्षि व्यासजी ने कहा है कि 'भोगमात्र साम्य- 
लिजख़ाच्च' वेदा० सू० ४।४।२१- मुक्ति में आ्रानन्‍द भोगने मात्र में जीव ब्रह्म की 
समता पाई जाती है तो जब मुक्ति एक अवस्था श्रर्थात्‌ भोगरूप अवस्था है तो 
नित्य कैसे ? ॥। 

इससे भी प्रबल युक्ति यह है कि जब ईश्वर के ज्ञान में जीव सब गिने हुए हैं 
तो उनमें से यदि एक-एक भी मुक्त होता जाता तो कोल की अ्नन्तता के कारण 
सब के मुक्त हो जाने पर सृष्टि की रचना का काम समाप्त हो जाना चाहिए था, 
इससे सिद्ध होता है कि मुक्ति नित्य नहीं, और जीवों के गिने हुए होने में वेद का 
यह प्रमाण है कि 'सर्व तद्‌ राजा वरुणों विचष्टे यदन्तरा रोदसी यत्परस्तात्‌। 
संख्याता अस्य निमिषों जनानासक्षानिव इवध्नी निमिनोति तानि' ॥। अथर्व ४।४।१६। 
५-८ जो पृथ्वी लोक तथा दुलोक के मध्य में है उन सबको परमात्मा जानता है 
और जो उससे परे लोक लो।कन्तरों में है उनको भी जानता है, मनुष्यों के निमेष 
उन्मेष भी उसके ज्ञान में है, जैसेकि धन का स्वामी अपने धन की संख्या को 
जानता है इस प्रकार ईश्वर जीवों की संख्या को जानता है, एवं उक्त मन्त्र में जीवों 
की संख्या जानना स्पष्ट है । 


जीवों की गणना में ईश्वर को ग्रज्ञानी मानने वाला वादी इस मन्त्र पर यह 
कहता है कि जनानां' के श्र्थ इस मन्त्र में मनुष्य के ही हैं प्राणी मात्र के नहीं, 
इसलिए ईश्वर मनुष्य संख्या को जानता है जीवमात्र की संख्या को नहीं, इस 
विषय में वादी ने निम्नलिखित मन्‍्त्रों के प्रमाण दिये है :-- 


धो समार प्रथमों मर्त्यानां यः प्रेयाय प्रथमो लोकमेतम्‌ । बेवस्वतं सद्भसन 
जनानां यम राजानं हविषा सपय्येंतः अथवें० १८॥३।३॥१३ 'बंरक्षन्ति प्रचेतसो 
वरुणों मित्रो अय्येगा । नू चित्‌ स दश्यते जनः ऋग्‌० ११३॥२२।१ 'मरुतो यस्य हि 
क्षये पाथा दिवो विमहसः । स सुगोपातमों जनः' ऋग्‌० ११६।११११ “ताना हि त्वा 
हवमाना जना इसमे! ऋग्‌. १७७।१४।५ 'पंचजना मम होत्रं जुषध्वम ऋग्‌० ८११। 
१३४ 'दाधार क्षेममोको न रण्वो यवो न पक्‍वों जेता जनानाम्‌' ऋग्‌० ८११।१ ३४४ 
'एते त इन्द्र ! जन्तवो विद पुष्यन्ति वार्य्य । अन्तहि ख्यो जनानाम्‌' ऋग्‌. १५६।२।९ 
'इन्द्रियाणि झंतक्रतो ! या ते जनेषु पञ्चसु ऋग॒० ३१२।२२॥९ “यथेसां वा 
कल्पयाणीमावदानि जनेभ्यो ब्रह्म राजन्याभ्यां शूद्राय चार्य्याय च स्वाय चारणाय 


४६ बेद॑ 


च' यजु० २३२ 'ये के चात्महनों जना:” यजु० ४०३ “अंगुष्ठमात्र: पुरुषोधन्तरात्मों 
सदा जनानां हृदये सन्निविष्ट:ः कठ० ६।१७ “यशो जने असानि स्वाहा ते० १४४ 
एघ देवो विदवकर्मा महात्मा सदा जनानां हृदये सन्निविष्ट: इवे० ४।१७ 'त त्वं 
नेमे जनाधिपाः गीता २।१२ “चतुरविधा भजन्ते मां जनाः सुकृतिनो$ज न” गी० 
७।१६ तिष्होरात्रविदों जना:' गी० ८।१७ “तत्र प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्मग्रह्म विदो जना: 
गीता० 5।२४ “अनन्यादिचिन्तयन्तोमां ये जना: पयुपासते गीता० ९२२ 
'प्रवृत्तिज्च निवृत्तिज्च जना न विदुरासुरा:' गी० १६।७ 'प्रेतान्भूतगणांइचान्ये यजन्ते 
तामसा जनाः:' गो० १७।४ “अज्ञास्त्रविहितं घोरं तप्यन्ते ये तपो जना:' गी० १७५ 
धन पृथिव्यां पशवहच गोष्ठे भार््यागृहद्वारि जनाः स्मज्ञाने देहहिचितायां परलोकमार्गे 
कर्मानुगो गच्छति जीव एक: ।। इति । 

परन्तु यहां वादी को आग्रहवश यह स्मरण नहीं झ्राया कि मैं वेदान्त वृत्ति 
१० ३२६ पर स्वयं इस वेद मन्त्र का प्रमाण लिख आया हूँ कि “अग्निऋ षिः 
पवमान: पाजञ्चजन्य: पुरोहित:। ऋग॒० ७॥२।१०॥२० इस मन्त्र में जन शब्द के 
अर्थ प्राण के हैं, फिर 'संड्याता अस्यनिमिषों जनानां' यहाँ प्राणीमात्र का ग्रहण 
कैसे नहीं ।। 

यदि वादी यहां साधारण बुद्धि को भी काम में लाता तो इस भूल में कदापि 
न पड़ता कि जन शब्द से ईश्वर केवल मनुष्यों का ही ज्ञाता है अन्य प्राणी मात्र 
का नहीं ।। 

यह इस मोल तोल की भूल है जैसे कोई कहे कि इस दधि को कौशग्रों से 
बचाना, तो क्‍या यहाँ उपदेष्टा का यह तात्पय्ये है कि यदि कुत्ते आवें तो वे भले 
ही खा जाय॑ उन्हें मत हटाना, ज्यों का त्यों ऐसा ही यहाँ नित्यमुक्तिवादी ने किया 
जो यह लिखा कि ईश्वर के ज्ञान में केवल मनुष्य है अ्रन्य प्राणी ईश्वर के ज्ञान में 
संख्यात नहीं, और किसी अन्य आचाय्य तथा संस्क्ृतवेत्ता की तनिक लज्जा भी 
नित्यमुक्तिवादी को न थी तो जिसको स्वयं सवंत्र डंके की चोट से सर्ववेदभाष्यकार 
लिखते हैं उतकी लज्जा तो अवश्य करनी थी सायणाचार्य्य॑ ने 'संख्याता अस्यनि- 
समिषोजनानाम्‌' इस अ्रथर्व मन्त्र के भाष्य में उपलक्षण मानकर परमात्मा को 
प्राणीमात्र की संख्या का ज्ञाता सिद्ध किया है । अस्तु-- 

अन्य युक्ति जीवों की गणना का ईश्वर को ज्ञाता न होने में यह दी है कि 
अ्यम्बक यजामहे सुर्गान्ध पुष्टिवद्ध नं । उर्वारुकमिवधनान्सृत्योमु क्षीय मा5्मृतात्‌' 
यजु० ३॥६० इसमें मुक्ति सेन लौटना लिखा है ग्रर्थात्‌ 'माष्यूतात' के ये अर्थ हैं 
कि हमको परमात्मा अमृत पद से पृथक्‌ न करे, इसके अर्थ तो ये हैं कि परमात्मा 
हमको मुक्ति पद से पृथक्‌ न रक्खे अर्थात्‌ मुक्ति के श्रानन्द से वज्चित न करे, मुक्ति 
से न लौटना यहाँ किस पद के अथे हैं ।। 

विचार योग्य यहाँ यह बात है कि जब 'संख्याता अस्यनिमिषोजनानाम्‌” यह 
मन्त्र ईश्वर को जीवों की संख्या का ज्ञाता बतलाता है तो फिर “व्यम्बकं यजामहे' 


प्रस्तावना ४७ 


इस मन्त्र ने उसे भ्ज्ञानी कैसे बना दिया। क्‍या वेद का एक मन्त्र उत्सर्गापवाद 
न्याय से एक दूसरे का बाधक हो जाता है ! कदापि नहीं, यह वादी की सवा 
भूल है, इसलिए जीवों की संख्या जब 'संख्याता अस्यनिर्मिषोजनानास्‌ इस अ्रथव 
मन्त्र ने सिद्ध कर दी तो वही प्रश्न ज्यों का त्यों बना रहा कि यदि एक-एक करके भी 
जीव मुक्त होते जायं तो एक दिन सब के समाप्त हो जाते से सुष्टि का उच्छेद हो 
जाना चाहिये श्रर्थात्‌ सृष्टि का प्रवाह न चलेगा, इसका उत्तर तभी आ सकता है 
जब ईश्वर के ज्ञान में जीवों की गणनान आई हो परन्तु ऐसा होना सर्वंथा 
असम्भव है । तथा वेदविरोधियों का वेद विरुद्धवाद है । 


यहां यह बात भी स्मरण रखने योग्य है कि मुक्ति की अनावृत्ति मानने वाला 
बादी तथा वेदों में पुनरुक्ति मानने वाला यह मन्तव्य रखता है कि जो मन्त्र 
ऋग्वेद में भ्रा चुके हैं वह यदि यजुर्वेद में आये हैं तो किसी ने पीछे से मिला दिये, 
पर यहाँ वादी उस बात को भूल गया कि “ऋस्‍श्बक यजामहे' इस मन्त्र को “अस्ति 
ताबबू यजुषो ससन्त्रवर्णा: वध्यस्बकं यजामहे' यह लिख कर सिद्ध किया कि यह 
यजुर्वेद का मन्त्र है, और यह मन्त्र ऋग्वेद मं० ७। सूकत ५९ में आया है। 

हमारे मत में तो यह पुनरुक्ति नहीं किन्तु मुक्ति के विषय में ईश्वर की उदा- 
रता की युक्‍्ति है जो अन्य वेदों में भी मुक्ति का उक्त मन्त्र से वर्णन किया । 


इस पुनरुक्ति की मुक्ति करते हुए हम इतना ही यहां लिखना पर्याप्त समभते 
हैं कि जब 'द्वासुपर्णा समुजासखाया' ऋ० २।३।१७१२० “वेदाहमेतंपुरुषंसहान्तम्‌' 
यजु० ३१११८ 'सहस्रशीर्षापुरुषः यजु० ३१११ अहंराष्ट्रीसं गमनीजनानां ऋ० 
८।७।१ १॥३ इन्द्रोमायाभि: पुरुूूप ईयते' ऋ० ४।॥७३३३।१८ इत्यादि मन्त्र सेकड़ों 
स्थानों में लिखकर वादी लोग अपने-श्रपने ग्रन्थों को पुनरक्ति का भाण्डार 
बनाते हैं तो फिर ईश्वर के ग्रनन्तज्ञान भाण्डार वेद को पुनरुकत कैसे कहा जाता 
है? ।॥। 

कई एक लोग इसके उत्तर में यह कहा करते हैं कि जीवों की रचना का 
दृष्टान्त देकर ईश्वर की रचना निर्दोष कंसे ? इसका उत्तर यह है कि ईश्वर विज्ञान 
में दोष निकालने वाले जीवों की रचना को इसलिये दुष्टान्त रक्‍्खा जाता है कि 
वे ईश्वर को भी रास्ता बतलाते हैं कि तुम लिखो तो इस प्रकार लिखो कि जिसमें 
एक भी अक्षर तथा पद वा वाक्य दुबारा न आवे और हम द्विरावृत्ति करें तो भले 
ही करें इसमें कोई दोष नहीं, क्योंकि हम श्रल्पज्ञ हैं, ऐसे बुद्धि सागरों से यह 
पूछना चाहिये कि वेद ईश्वर ने तुम्हारे लिए बनाया है या अपने लिए, यदि 
तुम्हारे लिए बनाया है तो फिर तुमको बार-बार समभाया तो क्या भ्रनर्थ किया, 
यह तो तुम्हारी अल्पन्नता मिटाने के लिए एक उत्तमता की गई, क्योंकि तुम बार- 
बार भूलने वाले थे, इसलिये ईश्वर ने तुम्हें बार-बार उपदेश दिया, इसी कारण 
पुरुषसूक्त . चारों वेदों में समान है, इसका नाम पुनरुक्ति नहीं किन्तु अभ्यास वा 
दृढ़ता के लिए उपदेश है, श्रस्तु, मुख्य प्रसज्भ यह है कि जीवों की संख्या होने से 


पड बेद - 


मुक्ति नित्य सिद्ध नहीं हो सकती और जो लिखा है कि 'भागो जीवः सविज्ञेय:ः 
सचालन्त्याय कल्पते' इवे० ५५१० उक्त वाक्य से जो लोग “अनन्त्याय कल्पते' के 
अर्थ जीवों की ग्रनन्त संख्या के कर लेते हैं वे लोग अ्र्थाभास करके लोगों की बुद्धि 
मे विश्रम उत्पन्न करते हैं, क्योंकि ग्रनन्त्य शब्द के श्र्थ यहाँ संख्या प्रयुक्त भ्रनन्‍्त 
के नहीं किन्तु ब्रह्म विषयक प्रानन्त्य के हैं भ्र्थात्‌ ब्रह्म श्रानन्त्य - सीमा रहित है, सीमा 
रहित ब्रह्म की प्राप्ति का नाम 'आनन्त्याय कल्पते' हैं, जेसे 'ब्रह्मभुयाय कल्पते' 'अम्न- 
तत्वाय कल्पते' यहां ब्रह्मप्राप्ति के अर्थ किये जाते हैं इसी प्रकार मुक्त पुरुष को 
ब्रह्म प्राप्ति के अभिप्राय से कथन किया गया है, और वह ब्रह्मप्राप्ति ब्राह्मण 
जमिनिरुपन्यासादिभ्य: । बे० सु० ८।८।५ इत्यादि सूत्रों के अनुसार 'तस्य सर्वेषु- 
लोकेषु कामचारो भवति' छा० ७२५२ - मुक्तपुरुष ब्रह्म के समान लोक लोकान्तरों 
में स्वेच्छाचारी होता है, 'स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते छां० ८।१२॥३ इत्यादि वाकक्‍यों 
से प्रतिपादित जो स्वरूप निष्पत्ति है और सत्यसंकल्प प्रादि ब्रह्मभाव प्राप्तिरूप 
भाव को यहाँ आ्ानन्त्य शब्द कथन करता है, संख्यारहित ग्रानन्त्य को नहीं ॥। 
इसलिए जीव की संख्या ईश्वर के ज्ञान में अनन्त नहीं, क्योंकि संख्या कभी 
श्रनन्‍्त नहीं होती, और जो “असंख्याता: सहस्नाणि ये रुद्रा अधिभृम्याम्‌! यजु ० 
१६।५४ इस मन्त्र का प्रमाण देकर कई एक अर्थाभास करने वालों में श्रग्रगण्य 
यह सिद्ध करते हैं कि जीव ईश्वर की दृष्टि में अ्संख्यात थे इसलिए ईश्वर ने 
असंख्याता: पढ़ा है। ह ः 
. इसका उत्तर यह है कि यहाँ भ्रसंख्यात शब्द बहुतों के भ्रभिप्राय से आया है 
और इसलिए आगे सहस्राणि यह कहकर इस बात को स्पष्ट कर दिया कि यहाँ 
बहुत का अभिप्राय है संख्यारहित का नहीं, क्या कोई कह सकता है कि “सहस्रों 
मनुष्य हैं” ऐसा कथन करने पर उनकी संख्या की नहीं जा सकती ! यदि कोई 
हठातू ऐसा माने तो उसे 'सहखन्ञीर्षा:' पुरुष: यजु० ३११ इन मन्‍्त्रों के श्र्थों पर 
दृष्टि डाल लेनी चाहिये । और वादी को तो यहां ननु नच करने का अवकाश ही नहीं, 
क्योंकि 'संख्याता अस्य निमिषो जनानां' अथर्व० ४।४॥१० इस मन्त्र में वह मनुष्यों 
की संख्या को संख्यात मान आया है फिर सहस्र शब्द असंख्यात का वाचक कंसे ?॥। 


. और जो 'मृत्योम्रु क्षीयमामृतात्‌' यजु० ३६०. इसके ये अर्थ किये जाते हैं कि 
मुक्त पुरुष को संसार की प्राप्ति न हो, यह सर्वथा मन्त्र के आशय से विरुद्ध हैं, 
क्योंकि भन्त्र में श्रा अमृतात्‌ पाठ है भ्र्थात्‌ यहाँ मर्यादा में आडः है ओर इसीलिये 
मर्यादार्थक आड़ के योग में ही यहाँ पञ्चमी है जिसके अर्थ ये होते हैं कि मुक्ति- 
पर्यन्त मुक्तपुरुष को संसार प्राप्ति नहीं होती ।। 

तात्पय्य॑ यह है कि यहां मुक्ति तक की मर्य्यादा स्थिर रक्खी गई है, जैसे कि 
कोई यह कहे कि “आपाटलिपृत्रादृष्टोदेव:” इसके भ्रर्थ ये हैं कि पटने तक वर्षा 
हुई जिसमें पटना बीच ही है, इसी प्रकार यहाँ मुक्तपुरुष की आवृत्ति में उक्त 
मन्त्र प्रमाण है, केवल यह वेदमन्त्र ही नहीं किन्तु ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले - 


मा मशल 


प्रस्तावना है 


परामृतात्परिमुच्यन्ति सर्वे” के० ६--ब्रह्मलोक में परान्तकाल तक निवास करते 
हुए मुक्तपुरुष फिर पुनरावृत्ति को प्राप्त होते हैं, इससे उक्त सिद्धान्त और दृढ़ हो 
जाता है कि मुक्तपुरुषों की पुनरावृत्ति होती है ।. ह 

जो कई एक लोग उक्त वाक्य में यह आपत्ति.देते हैं कि यह वाक्य प्रामाणिक 
दर उपनिषदों का नहीं, इसलिए मन्तव्य नहीं, इसका उत्तर यह है कि बालाग्रहत- 
भागस्य शतधा कल्पितस्य च । भागो जीव: स॑ विज्ञेय: सचानन्त्याय कल्पले' इवे० 
४५१० यह वाक्य भी तो प्रामाणिक दश उपनिषदों से बाहर है फिर इसका प्रमाण 
जीव की अश्रणुता भर अ्रनन्तता मुक्ति में केसे ? ॥ 

और जो यह कहा जाता है -कि 'स एवं विष्णु: स प्राण: स कालो$ग्निः से 
चन्द्रमा । स एवं सर्वे यद्भूतं यच्च भव्यं सनातनम्‌ । ज्ञात्वा तं मृत्युमत्येति नान्यः 
पन्‍था विमुक्तये' क॑ ११ इसमें मृत्युमत्येति जो लिखा है इसका यह तात्पर्य निकालते 
हैं कि मृत्यु के अतिक्रमण के अर्थ सदा की मुक्ति के किये जाय॑ तभी अत्येति यह्‌ 
चरितार्थ होता है, यह कहना उनका सर्वथा साहसमात्र है क्योंकि अत्यन्त--दुःख 
इससे यह नहीं पाया जाता कि फिर इस दुःख का अन्त नहीं होगा, श्रस्तु, लौकिक 
वाक्यों के प्रमाण से क्‍या । 'विदाहमेत॑ पुरुषंभहान्तमादित्यवर्ण तमस: परस्तात्‌। 
तमेव विदित्वातिमृत्युमेति नान्‍्य: पन्‍था विद्यतेष्यनाय ॥ यजु० ३१।१८ इईंस बेद 
मन्त्र के साथ मिलान करने से उक्त उपनिषद्धाक्य के यही श्रथ्थ स्पष्ट होते हैं 
कि मुक्तपुरुष मृत्यु का अतिक्रमण करता है वह अतिक्रमण सावधिक है वा निर- 
वधिक ! यदि निरवधिक माना जाय तो ब्रह्म के ऐश्वर्ग्य और मुक्तपुरुष के 
ऐश्वय्यं में कोई भेद नहीं रहता श्र मुक्तपुरुष के ऐश्वय्य॑ कां भेद वेद में स्पष्ट 
वर्णन किया गया है, जैसा कि 'सनोमझा अदितये पुनर्दात्‌ पितरं च दुश्येय॑ 
सातरञ्च' ऋग्‌० ११२४२ इसमें स्पष्ट है कि मुक्तपुरुष फिर जन्म को धारण 
करते हैं और माता पिता के दर्शन करता है । जे 

इस मन्त्र के साथ पूर्वोक्त कैवल्य वाक्य की और यजुर्वेद वाक्य को संगति 
करने से स्पष्ट हो जाता है कि मुक्तपुरुष का ऐश्वय्यं सावधिक है निरवधिक नहीं ।। 


आऔर जो कई लोग “अहमेब स्वयमिदं वदासि जुष्टं देवेभिरुत सानुषेभि: | ये 
कामये तं तमुग्र॑ कुणोमि त॑ ब्रह्मा तमृषि त॑ सुमेधाम्‌' ऋग्‌० ८।७॥११।५ इस मन्त्र 
को प्रमाण देकर यह सिद्ध करते हैं कि जिनको ईश्वर चाहता है उन्हीं का पुन- 
ज॑न्म होता है भ्रन्यों का नहीं, ऐसा मानने पर तो वेदिकधम्म॑ की न्‍्यायरूपी 
लता पर कुठाराघात होता है, क्योंकि ईश्वर किसी को बिना कारण ऊँच-नीच नहीं 
बनाला, इसलिये “'य॑ कामये' के अर्थ यहां कर्म्मानुसार कामना के हैं, अ्तएव यह 
मन्त्र पुनजेन्म के विषय का है मुक्तपुरुष केविषय का नहीं, और इसका पुष्ट 
प्रमाण यह है कि इससे पूव मन्त्र में 'सया सो अन्नलमत्ति यो विपश्यति यः प्राणिति 
यई ब्यूणोत्युक्तम ऋग्‌० १०११२५॥४ श्रन्न का भोक्ता होना, देखना, प्राणन क रना, 
श्रवण करना इत्यादि संब इन्द्रियों का-कथन है जिससे कर्म्माधीन इन्द्रियों की 


४० बेद 


प्राप्ति स्पष्ट सिद्ध होती है, भ्ौर वेद के इस आशय को “कृतप्रयत्नापेक्षस्तु विहित- 
प्रतिषिद्वावेयर्थ्यादिश्य:' श्र० सु० २४३४२ में महर्षि व्यास ने स्पष्ट किया है कि 
यदि बिना ही कारण किसी को ऊँच किसी को नीच माना जाय तो विधि-निषेध 
सबंथा व्यर्थ हो जाते हैं, और “यो मारयति प्राणयति यस्मात्‌ प्रा्णन्ति भुवनानि 
विश्वा:: अथर्व ० १३३३३ इत्यादि वेद-वाक्यों से स्पष्ट सिद्ध है कि ईश्वर 
कर्म्माधीन ही फल देता है, श्रन्यथा नहीं ।। 


इसलिए जिसको चाहे उसको मुक्तिरूपी सिंहासन से नीचे पटक दे और 
जिसको न चाहे उसको सदा के लिए मुक्त रखे, ऐसा अन्धकार ईश्वर के यहाँ नहीं, 
इसलिए बंदिक सिद्धान्त यही है कि सब मुक्तपुरुषों का ऐश्वय्यं सावधिक है किसी- 
किसी का नहीं ।। 


जो कई एक लोग अदइवो वोह्ला सुखं रथं हसनासुपसन्त्रिण: | शेपो रोसग्वन्तौ 
भेदौ वारिन्मण्डक इच्छतीन्द्रायेन्दोपरिस्रव' ऋग्‌० ७॥५॥२५॥४ इस मन्त्र में शेप 
के भ्र्थ पुरुष के गुप्तेन्द्रिय के करके मुक्ति तथा वेद को कलड्ित करते हैं, उनका 
उत्तर यह है कि इस मन्त्र में शेप के अर्थ प्रकाश वा आराह्नाद के हैं, सम्पूर्ण मन्त्र के 
अर्थ यह हैं किहे (इन्दो) चित्तवृत्ते ! तू (इन्द्राय) इन्द्र परमात्मा के लिए 
(परिस्रव) समपित हो जा, जिस प्रकार घोड़ा अपने रथादि यानों को लक्ष्यप्राप्ति 
के लिये अपने आपको समपंण कर देता है और राजमन्त्री लोग शुभनीति वा 
साहित्य के लिए आत्मसमर्पण कर देते हैं (शेष) आत्मा का श्राह्वाद रोमों को 
हृषित करने में श्रात्सममर्पण कर देता है श्रर्थात्‌ प्रसन्नता से पुरुष के रोम उत्यित 
हो जाते हैं, एवं तू परमात्मा में लिप्त हो जा, भला यहाँ (शेष) लिज्र न्द्रिय के 
(स्रवण ) प्रवाह का क्‍या सम्बन्ध ? ज्ञात होता है कि वादी के हृदय पर सायणादि 
भाष्यकारों को ऐसी छाप लगी हुई है कि उसे मुक्ति में भी शेपहषंण ही सूमता है 
अन्य नहीं ।। 

सायणाचाय्ये ने उक्त मन्त्र के ये अर्थ किये हैं कि हे सोम ! तू इन्द्र देवता 
के लिये इस प्रकार परिख्रवित हो जिस प्रकार घोड़ा रथ के लिये और मन्त्री 
तथा उपमन्त्री उपहास तथा लज्जाकर बातों के लिए और (शेप) मनुष्य का 
गुप्तेन्द्रिय रोमवाली वस्तुओं के भेद के लिए तैयार रहता है, यहां तो सायणा- 
चाय्यं भी महीधरभाष्य की लज्जाजनक बातों का उल्लड्डून कर गये, अ्रस्तु--- 


एक सायणाचारये क्‍या प्रायः सब भाष्यकारों की ऐसी ही दशा है जो वेदों 
के ऐसे-ऐसे निन्दित भ्र्थ करके ईश्वरीय वाणी को निन्दित बना रहे हैं, और उनके 
ग्रनुयायो “शुनः शेप” के भी श्रर्थ कुत्ते का गुप्तेन्द्रिय ही करते हैं वस्तुत: इसके अर्थ 
'शुनः वायु, वायुरिव शेपोगतियंस्थ स शुनः शेप: वायु के समान जिस विद्वान्‌ की 
गति हो उसका नाम “शुनः शेप” है, इस प्रकार इसके श्रर्थ विद्वान्‌ के थे क्योंकि 
यहां प्रकरण जीव का था, और बद्ध मुक्त का कथन पाये जाने से यहाँ मुक्तपुरुष 


प्रस्तावनां ५१ 


की प्रार्थना है जिसके शेष सम्बन्धि निन्दित अर्थ करके वेद को भी इसी श्रथ॑ में 
लगाकर निन्दित कर दिया है ॥। 

इसी प्रकार वेदार्थ को बिगाड़कर कई एक लोगों ने वेदों की निन्‍दा की है 
जो अ्रत्यन्त निन्दनीय है, कारण इसका यह है कि वेदों के उच्च भाव से गिरकर 
भारतीय लोगों ने जब से अ्रधोमार्ग अवलंबन किये हैं, तब से यही व्यवस्था चली 
आती है, किसी ने गायत्रीमंत्र को जड़ सूर्य की उपासनापरक सिद्ध किया है और 
किसी ने 'उद॒त्यंजातवेदर्स' यजु० ७४१ इस मन्त्र का जड़ सूर्योपासना में विनियोग 
किया है ।। ह 

कहाँ तक लिखें विनियोग की प्रथा जब से चली है तब से श्रर्थों का अनर्थ 
करके वेदार्थ को कदरथित कर दिया है और “शजन्नोदेवीरभिष्टये! यजु० ३६।१२ 
इत्यादि ईश्वर-विधायक मन्त्रों का भी जल स्थल में विनियोग किया है, बहुत क्या 
पत्र-पुष्प-पलाशादि पूजा में ही सम्पूर्ण वेद विनियुक्त कर दिया है वास्तव में बेद 
के महत्त्व को नहीं समझा ।। 

बेद का महत्त्व 


वेद 'हिरण्यगर्भ: समवत्तेताग्रे' यजु० २५११० इत्यादि मन्‍्त्रों द्वारा ईश्वर के 
महस्व को वर्णन करता है कि ईश्वर कोटानुकोटि सूर्यादि पदार्थों को गर्भ में 
धारण करके स्थिर है श्रर्थात्‌ 'ज्योतिर्वेहिरण्यम इस शतपथ के प्रमाण से सिद्ध 
है कि प्रकाशमान सूर्य्य मण्डल का अधिष्ठाता तथा विधाता एकमात्र ईश्वर ही 
है अ्रन्य कोई नहीं ।। 
इसी झ्राशय से वेद में कहा है कि 'सुर्याचन्द्रसमसो धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ 
ऋग्‌० १०१९० सूर्य तथा चन्द्रमा को विधाता परमात्मा ने रचा है, वेद के 
इस झ्राशय को न समभकर कई एक लोगों ने 'हिरण्यगर्भे! यजु० २५११० इस 
मन्त्र के अर्थ यह किये हैं कि जिसके गर्भ में सुवर्ण हो उसका नाम हिरण्यगर्भ है, 
इससे आशय यह निकाला जाता है कि जब स्वर्णादिक धातु ज्ञात हुए उससे पश्चात्‌ 
बेद की रचना की गई है ।। 
इस प्रकार की भ्रसंबद्ध कल्पनाश्रों से विभूषित करने वालों ने वेदार्थ को 
दूषित कर दिया ।। 

. वास्तव में उक्त मन्त्र के श्र्थ यह थे कि जो सम्पूर्ण पदार्थों का धारण करने 
वाला परमात्मा है उसी की उपासना करनी उचित है अन्य की नहीं, इस स्थल 
में हम वेदार्थ का महत्त्व दिखलाने के लिए इस सूक्त के कतिपय मन्त्रों को उद्ध,त 
करते हैं :-- 

यः प्राणतो निमिषतों महित्वेक इद्राजा जगतो बभूव । 
य ईशे भ्रस्थ द्विपदश्चतुष्पद: करसे देवाय हविषा विधेम ।॥। 
यजु० २५१११ 


. #२ बेद' 


जो परमात्मा इस सम्पूर्ण जगत्‌ का स्वामी है, और प्राणन तथा निमेषादि 
क्रिया सब उसी की कृपा से होती हैं उस सुखस्वरूप परमात्मा की उपासना करें ।। 
अथवा इस मन्त्र के यह भी अर्थ हैं कि 'कस्मे देवाय हविषा विधेम' ८ हम 
किस देव की उपासना करें, इसके उत्तर में यह कहा है कि, जो सुर्यादि प्रकाशक 
पदार्थों का स्वामी है और जिसकी सत्ता से प्राणी प्राणन और उन्मेष निमेषादि 
क्रियाओं को करते हैं वही उपासना योग्य, सर्वोपरि विराजमान सबका स्वामी है ।। 
यस्येसे हिसवन्तो सहित्वा यस्य समुद्र €रसया सहाहुः । 
यस्थेसा प्रदिशों यस्य बाहू कस्से देवाय हविषा विधेम ॥। 
। आल यजु० २५१२ 
जिस परमात्मा के महत्त्व को हिमालयादि पदार्थ वर्णन करते और 
अन्तरिक्षादि पदार्थ जिसकी उच्चता की साक्षी देते हैं और ये विशाल दिशोपदिशाययें 
जिसकी भुजाझ्रों के समान हैं वही परमत्म। जीवों का उपास्यदेव है ।। 
य आत्मदा बलदा यस्यथ विश्व उपासते प्रशिषं यस्य देवा: । 
यस्पच्छाया5मृतं यस्प मृत्यु; कस्से देवाय हविषा विधेम ।। 
ला] | यजु० २५१३ 
जो परमात्मा आत्मा के सीधनरूप मनोविज्ञानादि इन्द्रियों का दाता, जो 
श्रात्मिकबल का देने वाला और जिसके श्राशीर्वाद से सम्पूर्ण प्रकार के ऐश्वय्ये 
प्राप्त होते हैं तथा बड़े से बड़े विद्वान्‌ जिसकी शरण को आाकर प्राप्त होते हैं वही 
'संबका उपास्य देव है अन्य नहीं ।। . 
. झ्ानो भव्राः ऋ्रतवों यन्तु विश्वतो5दब्धासो अ्परीतास उदिभदः । ह 
देवा नो यथा सदमिद्द थे श्रसन्न प्रायुवो रक्षितारों दिवे दिवे ।। 
है ह यजु० २५१४ 
उस परमात्मा की कृपा से हमारे लिये यज्ञ कल्याणकारी तथा हिंसारहित हों 
और विद्वान्‌ लोग हमारी प्रतिदिन रक्षा करें ।। 
देवानां भद्रा सुमतिऋ जूयतां देवाना४रातिरभिनो निवरत्तताम्‌ । 
देवानाशसख्यसुपसेदिमावयं देवा न श्रायु: पतिरन्तु जीवसे ॥ 
| | यजु० २५११५ 
हमारे सुखपूर्वक जीवन के लिए हम में सुमति उत्पन्न हो और हम लोग 
विद्वानों की सद्भति को प्राप्त होकर दीर्घायु को प्राप्त हों । 
इत्यादि अनेक मन्त्र उनके महत्त्व को वर्णन करते है, जो लोग वेदों के श्रथों 
को अन्यथा" करके उनको प्राकृत मनुष्यों के भावों के सदृश वर्णन करते हैं वे 
वेदार्थ की शैली को नहीं जानते ।॥। 


प्रस्तावना भ््दै 


वेद नाम उस ज्ञान का है जो ज्ञान ऋक, यजु, साम तथा अथर्वरूप में 
परमात्मा से प्रकट हुआ है, इस बात को “तस्माछज्ञात्सवंहुतऋच: सामानि जन्षिरें। 
छुल्दांसि जज्ञिरे तस्साच्जुस्तस्मादजायत' ऋग्‌० १०॥९०॥९- वह पूर्ण परमात्मा 
जो सबका एक॑ मात्र पूजनीय देव है उससे ऋच: ऋग्वेद, सामानि >सामवेद, 
छुन्दांसि > अ्रथवेवेद और यजु: > यजुर्वेद, जज्ञिरे - प्रकट हुए ।। 


वेदिकों का यह परम सिद्धान्त है कि वेद एक ही समय में परमात्मा से प्रकट 
हुए, इसकी सिद्धि में पुष्ट प्रमाण यह है कि ऋग्वेद में चारों वेदों का नाम है 
इसी प्रकार भ्रन्य वेदों में भी ऋग्वेद का नाम है, इससे सिद्ध है कि वेद एक ही 
समय में प्रकट हुए हैं भिन्न-भिन्न समय में नहीं, भ्रस्तु । 

मुख्य प्रसद्भ यह है कि चारों वेद ईश्वरीय हैं भ्र्थात्‌ ईश्वर रचित हैं, ब्रह्मा 
वा शिव, भरद्वाज, वशिष्ट वा किसी अन्य किसी ऋषि रचित नहीं, क्योंकि 
(तस्माराज्ञात्‌' यजु० ३१।७ इस मन्त्र से यह स्पष्ट हो चुका है कि यजनीय - पूजनीय 
ईश्वर से वेद प्रकट हुए, यज्ञ नाम उक्त मंत्र में परमात्मा का है, इसमें प्रमाण यह 
है कि इन्द्रंसित्रं वरणसग्निम' ऋग्वे० १।१६४।४६ इस मंत्र के उत्तराद्ध में यह 
पाठ है कि 'एक सद्दिप्रा बहुधा' बदन्ति > परमात्मा को बुद्धिमान लोग यज्ञादि 
नामों द्वारा: अनेक प्रकार से कथन करते हैं ।॥। 


इससे स्पष्ट सिद्ध है कि यज्ञ नाम यहां ईश्वर का निर्विवाद है, रही यह बात कि 
चारों वेदों का ईश्वर से प्रकट होना कहीं अ्रन्यत्र प्रसिद्ध है वा नहीं ? इसका उत्तर 
यह है कि 'अस्य महतो भुतस्यथ निःश्वसितमेतद्‌ यदृग्वेदों यजुर्वेद: सामवेदों अथर्वा- 
ड्धिरस: बहृदां० ४५११ यहाँ चारों वेदों का ईश्वर द्वारा प्रकट होना स्पष्ट है, 
अ्रन्यत्र भी ब्राह्मण तथा उपनिषदों में ऐसा ही पाया जाता है, जैसा कि ऋणग्वेदो 
यजुर्वेद: सामवेदो5थवंवेद:' मुण्ड० ११५८ ऋक्‌, यजु, साम और श्रथवं ये चारों वेद 
हैं, इसी प्रकार श्रन्य स्थानों में भी पाया जाता है कि 'ऋग्यजुः सामाथर्वाणइचत्वारो 
वेदा: नु० ता० ११२ इस प्रकार चारों वेद एक ही समय में परमात्मा ने प्रकट 
किए, यह बात ऋग्वेद के प्रमाण तथा उपनिषदों के प्रमाण से ही सिद्ध नहीं किन्तु 
 यस्‍्माद्चों अपातक्षन्‌ यजुर्यस्मादपाकषनत्‌ । सासानि यस्यथ लोसान्यथर्वागिरसो 
सुखम्‌” अथवें० १०७२० इसमें भी स्पष्ट है कि ऋगू, यजुः, साम तथा ग्रथर्वे 
ये चारों बेद परमात्मा से ही उत्पन्न हुए, इनकी उत्पत्ति का प्रकार यह है कि 
परमात्मा ने आदिसुष्टि में अग्नि नामक ऋषि को ऋग्वेद दिया, वायु नाम वाले 
को यजुर्वेद, श्रादित्य नाम वाले ऋषि को सामवेद, एवं अ्रज्धिराऋषि को अथर्व 
>बेंद दिया ॥। 


और “त्रयोवेदा अजायन्त अग्ने: ऋग्वेदः वायोयेजुवेंद: सुर्यात्सामवेद:' हात१० 
११।४५।८ इस वाक्य में तीनों का नाम प्रसिद्ध है, और शतपथ के पूर्वोक्त वाक्य में 
चारों बेदों का नाम है, यहाँ विरोध इसलिये नहीं कि यज्ञोपयोगी - कर्मकाण्ड के 
उपयोगी विशेषकर ये तीनों बेद ही हैं, इसलिये यहाँ तीनों का नाम है, यज्ञ के 


जानते ।। 


प्र्डं वेद 


इसी झाशय को लेकर मनु से “अग्निर्वायुरविभ्यस्तु त्र॒यं ब्रह्मा सनातनम्‌ । दुदोह 
यज्ञसिद्धचर्थमृग्यजु: सामलक्षणम्‌ सनु० ११२३ इस वाक्य में विशेषकर यज्ञोपयोगी 
बेदों का वर्णन किया है, इसके गझ्राशय को न समभकर जो कई एक लोग तीन वेदों 
की आशड्धू कर बैठते हैं कि वेद तीन ही हैं चतुर्थ अथवेबेद का कहीं नाम नहीं, 
वह प्रत्यन्त भूल में हैं, क्योंकि ऋग्वेद भगवोध्येमि यजुर्वेदे सामवेदसाथवंणं 
चतुर्थभ| छा० ७)१॥४२ इस वाक्य में चारों वेदों का नाम स्पष्ट 
है, फिर तीन की शद्भा करना सर्वंथा निमूल है, अस्तु ! इतना ही नहीं किन्तु 
ऋग० मं० १ सू० ४३ मं० ९ में “सामवेद” यहाँ “वेद” शब्द भी वेद के लिए स्पष्ट 
आया है। 

मुख्य प्रसड़ा यह है कि चारों वेद परमात्मा ने ऋषियों के द्वारा धर्म, अर्थ, 
काम, मोक्ष इस फलचतृष्टय की सिद्धि के लिये प्रगट किये, इनमें मनुष्य जन्म के 


चारों फलों का भलीभांति वर्णन है, कई एक लोग यह कहते हैं कि इनमें पुनर्रुक्ति 


वा ग्रत्युक्ति अथवा लज्जाकर बातों का वर्णन है, वे वेदार्थ की शैली को नहीं 


पुनर्रक्ति वह कहलाती है जो वाक्य निरर्थक बार-बार आ्राये ! सो वेद में ऐसा 
नहीं सब मन्त्र तथा वाक्य प्रयोजन के लिए पुन: आये हैं, निर्थंक नहीं, इस प्रकार 
ब्राह्मणों में कई एक ब्राह्मण अभ्यास के लिये अथवा उपसंहार के लिए पुनः पुनः 
आये हैं, इसी प्रकार वेदों में भी दृढ़ता के लिये श्रथवा पूर्बोक्तार्थ को अन्त में फिर 
स्मरण करने के लिए मन्त्रों का अभ्यास है पुनरुक्ति नहीं, यही शैली दर्शन, उप- 
निषद तथा अन्य ग्रन्धों में स्पष्ट है जो वेद से ली गई प्रतीत होती है, इस विषय 
को हम - वेदसर्य्यादा' में विस्तारपू्वक लिख आये हैं, इसलिये यहाँ अधिक 
लिखने की आवश्यकता नहीं, यहाँ वेदार्थ की शैली दिखलाने की ग्रधिक ग्रावश्यकता 
है, क्योंकि इसके न समभने से वेद में नानाप्रकार की शंद्धायें उत्पन्न होती हैं ।। 


वेदार्थ की शेली यह है कि वेद में केवल रूढि कोई शब्द नहीं किन्तु यौगिक 
झौर योगरूढ़ दो प्रकार के शब्द ही पाये जाते हैं, जो वेद में ऋषि, मुनि 
विश्वामित्र, भारद्ानज और वशिष्ट आदि नाम आते हैं वे सब यौगिक हैं ग्रर्थात्‌ 
“ऋषिगेतौ” से ज्ञानार्थ में ऋषतीति ऋषि:, और “मनु अवबोधने से “मुनि 
शब्द सिद्ध होता है, इसके अर्थ मननशील पुरुष के हैं, जिसके प्रयोग ऋग्‌ मं० १० 
यूक्त १३९ में बहुधा देखे जाते हैं, जेसा कि “बातस्यथाइवो वायो: सखाथो देवेषितो 
मुनि: ऋग॒० १०११३६१५ 'मुनिर्देवस्य देवस्थ सौकृत्याय सखा हितः ऋग्‌० १०११३६ 
४४ 'सनयो वातरदानाः पिशगा वसते सला' ऋग्‌० ।१०।१३६।॥२ इत्यादि स्थलों में 
मननशील का नाम “मुनि” हैं, 'मन्यते सनुते वा मुनि: इस व्युत्पत्ति से वेदार्थ के 
ज्ञाता का नाम “मुनि स्पष्ट है, एवं विश्वामित्र सबके मित्र का नाम विश्वामित्र 
है, यहाँ 'सिन्रेवर्थों' इस पाणिनीय सूत्र से मित्र शब्द से पूर्व को दी्घ करके विश्वा- 
मित्र शब्द सिद्ध होता है, और इसका प्रयोग ऋग० ३॥५३।॥९ में आया है, एवं 


0 जेल 


प्रस्तावना ; भर 


वशिष्ट शब्द भी यौगिक है इसके अर्थ वशीक्षतेन्द्रिय संयमी पुरुष के हैं, इसका 
प्रयोग 'वसिष्टोबंद्या ब्रह्मनम्ममसोधिजात:' ऋ० ७।३३।११ यहाँ इस अर्थ में 
आया है कि संयमी पुरुष की माता उ्वंशी - विद्या और मन पिता है, एवं भरद्वाज, 
जमदरग्नि श्रादि जितने नाम झाये हैंवे सब यौगिक हैं किसी पुरुष-विशेष के 
नाम नहीं ॥ 

यह शैली वेदार्थ की थी, जिसको भूलकर लोगों ने विश्वामित्र आदि व्यक्ति- 
विशेषों के नाम रखकर अ्रनेक प्रकार की कथा कहानियाँ वेदों के आधार बना लीं, 
इनका गन्धमात्र भी वेदों में नहीं, इसका कारण आधुनिक इतिहास, कथा, कथानक 
और अमरकोश आदि हैं, प्रमाण इसका यह है कि इन ग्रन्थों में वेदिक शब्दों की 
निरक्ति नहीं किन्तु उनसे विरुद्ध निरुक्ति पाई जाती है, जैसाकि 'स्थादर्य: स्वा- 
सिवेद्ययो:' अ्रमर को० ३।३।१४६ इत्यादिकों में वर्णन किया है कि अ्रय्य नाम 
स्वामी और वैश्य का है, वास्तव में अये नाम ईश्वर का है, क्योंकि 'अयंते गच्छति 
ज्ञानद्वारेण सर्वत्र प्राप्नोतीति अय्ये:' यौगिक श्रर्थ श्र शब्द के ये थे और इसीलिए 
आय्ये परमात्मा से सम्बन्ध रखने वाले पुरुषों का नाम है, इसी भ्रभिप्राय से 
निरुक्तकार ने कहा है कि आय्यें: ईहबरपुत्र:' निरु० ६।५।४८ ईश्वर के पुत्रों का 
नाम आर्य्य है, पुत्र के अर्थ यहाँ श्रपत्य के भ्रभिप्राय से नहीं किन्तु उसकी ग्राज्ञा 
पालन करने के अभिप्राय से कहा गया है, इस अर्थ का पोषक वेद में यह प्रमाण 
है कि 'ज्योतिस्चक्रथु: आर्य्याय' ऋग्‌० १।॥११७।२१-परमात्मा ने आर्य पुरुष के 
लिये ज्ञानरूप ज्योति को दिया है, इसी प्रकार 'संसमिद्युवसे वृषन्नग्नेविदवान्ययं आ। 
इत्ठस्पदे समिध्यसे स नो वसुन्याभर” ऋ० १०।१९१।१८सम्पूर्ण कामनाओं के 


पूर्ण करने वाले (अ्रय्य) हे परमात्मन्‌ ! आप सर्वत्र पूजनीय हैं, आप हमको धनादि 
्‌ | 


रत्नों से भरपुर करें, यहां अर्य शब्द स्पष्टतया ईश्वर का वाचक है किसी वेश्य वा 
स्वामी का नहीं, क्योंकि इस मन्त्र से पूर्व 'सुर्य्या चन्द्रससो धाता यथापुर्वभकल्पयत्‌' 
यह मन्त्र है शोर झ्रागे 'संगच्छध्वं संवदध्वं सं वो सनांसि जानतम्‌ । देवाभागं यथा पूर्वे- 
संजानाना उपासते यह ईश्वर प्रार्थना का विधायक मन्त्र है, इसलिये यहाँ श्र्य शब्द 
के वैश्यादि जातिपरक होने की सम्भवना भी नहीं हो सकती ।। 


जिन लोगों ने 'स्यथादय्य: स्वासिवेश्ययो: ऐसा कथन करके आर्य शब्द को 

केवल स्वामी, वेश्य विधायक बना दिया है उन्होंने वेदार्थ का सवंथा विनाश किया 
है, यदि हम श्रय्यें दाब्द की निरुक्ति करते तो इस प्रकार करते कि-- 
भ्रय्यं: स्पादीश्वरे वेदे लोक तु स्वामि वेश्ययो: । 


वर्णादिवर्णने बेदे वेश्यादों च निगदय्यते !। १।। 
अर्थ नाम वेद में मुख्यता करके ईश्वर का है और लोक में स्वामी तथा वैश्य 


के नाम में आता और जहाँ ब्राह्मणादि वर्णों का वर्णन है वहां वेद में भी वैश्यादिकों 
के ग्रर्थों में पाया जाता है अन्यत्र नहीं, यह व्यवस्था इस ऋचा से भी स्पष्ट है कि-- 


भ्द बेद 


“बथेसां वाचं कल्याणीमावदानि जनेभ्य:। ब्रह्मराजन्याभ्यांशुद्राय चार्य्याय 
च स्वाय चारणाय । प्रियो देवानां दक्षिणाय दातुरिह भुयासमयं से कामः समृद्धच- 
तामपस्तादों नमतु यजु० २६।२७परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यों ! तुम 
वेदरूपी वाणी को ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शुद्र, चारों वर्णों के लिये उपदेश 
करो, न केवल इसी पर सन्तुष्ट होश्रो किन्तु अपने दास तथा अ्रन्त्यज के लिये भी 
उपदेश करो, जिस प्रकार मैं अपने अधिकारी लोगों को दक्षिणा देता हूँ इसी 
प्रकार न्‍्यायानुकूल तुम भी यथाधिकार दो, जिस प्रकार मैं विद्वानों का प्रिय हूँ 
एवं आप भी विद्वान्‌ पुरुषों के प्रिय बनें और यज्ञ के अन्त में यह प्रार्थना करें कि 
परमात्मा इस काम की पूति करे और हमको अलौकिक मोक्ष-सुख की प्राप्ति हो 
यहाँ अय्ये नाम वेश्य का है ।॥। 

इसी अर्थ को अथर्वबेद के ये मन्त्र पुष्ट करते हैं कि “प्रियं मा कृणु देवेषु 
प्रियं राजसु मा कृणु । प्रिय स्वस्थ पदपत उत छाद्े उत्ताय्यें' अथवे० १९।७।६२।१ 
'प्रियं सा दर्भ कणु ब्रह्मराजन्याभ्यां शूद्राय चार्य्याय व । यससे च कामयामहे सर्वेस्मे 
च विपह्यते' भ्रथवें० १९।४।३२।८ हे परमात्मन्‌ ! हमको मनुष्यमात्र का प्रिय 
बनाओ, हम सबको वेदवाणी के अधिकारी सम'में ॥। 


यहाँ यह बात भी स्मरंण रखने योग्य है कि ये अथवंवेद के उस भाग के मन्त्र 
हैं जिनको कई एक श्रथवेवेद के निन्‍्दक प्रक्षिप्त बतलाया करते हैं, अस्तु-- 


मुख्य प्रसद्भ यह है कि वेदवाणी के सभी श्रधिकारी हैं, जो कई एक लोग यह 
कहते हैं कि 'यथेसां बाच॑ं ,कल्याणीम्‌' यजु० २६।२ यह मन्त्र यजमान की ओर 
से है भ्रर्थात्‌ यज्ञ के अन्त में यजमान सबको ग्राशीर्वाद देता है कि मैं जिस प्रकार 
आशीर्वादवाणी कहता हूँ, एवं तुम भी कहो, इतने मात्र से सबको वेद का अधि- 
कार सिद्ध नहीं होता ? इसका उत्तर यह है कि यजमान ने भी तो उक्त मन्त्र ही 
सबको सुनाया फिर वेद का अधिकार सबके लिये क्‍यों नहीं । 


अन्य युक्ति यह है कि 'कल्याणी' विशेषण देने से यह बात स्पष्ट है कि वेद- 
वाणी से भिन्न अन्य कोई कल्याण देने वाली वेद के तुल्य नहीं, इसलिये यहां 
वेदवाणी का ग्रहण ही युक्तियुक्त है श्रन्य का नहीं । 


उक्त वेदवाणी जिसको ईश्वर ने स्वयं कल्याणी कथन किया है उसके तात्पय्य 
को न समभकर वेदानभिन्ञ लोगों ने भ्रर्थ के श्रमर्थ कर दिये हैं, कोई उक्त मन्त्र से 
यजमान का आशीर्वाद निकालता है, कोई 'संगच्छुध्व॑ संवदध्वम ऋग्‌० 
१०।१९१।२ से ऋत्विगू लोगों का एक कतार बाँधकर चलना सिद्ध करता है, 
कोई 'समानी व आकृति समाना हृदयानि व: ऋग्‌० १०।१९१।४ से ऋत्विजों 
का एक स्वर में आलाप करना बतलाता है, कोई शेपोरोमण्वन्तों' ऋ० ७।५॥२५।४ 
इत्यादि मन्त्रों में शेप के घणित अर्थ करके शेप-स्रवण का. प्रवाह बहाता है, ऐसी 
दशा में महषि श्री १०८ स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी के अ्रनुयायी गहरी सुषुप्ति में 


प्रस्तावता श्छ 


सुषुप्स थे | आज महषि का मोक्षधाम प्राप्त हुए भी पूरे ३६ वर्ष हुए, किसी ने भी 
उक्त वेदमयी, कल्याणी वाणी का उद्धार नहों किया श्रर्थात्‌ ऋग्वेद मं० ७। 
सू० ६१ मं० २ तक महषि का भाष्य हुआ था आगे उसकी पूति किसी ने भी न की, 
करता कौन ? जबकि इस पूर्णाहुति के दिलाने वाले यजमान ही न थे । 

ईश्वर की अपार दया से रायबहादुर रलाराम चीफ इज्जिनियर बेज्भाल 
स्टेट रेलवे, सेठ जयनारायण रामचन्द्र पोद्धार, श्रीयुत बाबू छाजूराम भर श्रीयुत 
बाबू जगन्नाथप्रसाद ने इस काम को पूर्ण कराने का उद्योग किया, मैं भी महषि 
स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी की आज्ञा पालन के लिये उपस्थित हुआ, जिसे ग्राज 
४० चालीस वर्ष महषि स्वामी दयानन्द सरस्वती के दर्शन किये हुए व्यतीत हो 
चुके हैं, केवल इतना ही नहीं किन्तु उक्त मह॒षि के वचनों को सुनकर मैंने उनके 
गुरुभाव को उसी समय हृदय में धारण कर लिया था, जैसा कि-- 


वेदलोकाडूचन्द्रे5ब्दे, विक्रमीये शुभे समे । 
मयाय्यंसघुनिनाभ्ावि, दयानन्दस्य भाषणम्‌ ॥१॥। 
भेता पाथिवदेवानां नेता यो धामिके पथ्ि । 
बेसा वेदिकधम्मंस्प दयानन्दः सरस्वती ।॥२।। 


दोक्षितो5हूँ तदा तेन वेदबाक्यप्रदानतः । 
सयाप्यादरतस्तस्यशिष्यतातद्विनाद्ध,ता ॥॥३॥। 
संवत्‌ १९३४ में पहले पहल मैंने स्वामीजी के दर्शन भ्रमृतसर में किये, फिर सं, 

१९३६ के हरिद्वार कुम्भ में, बहुत क्या उनकी श्राकृति के देखने से यह प्रतीत होता 
था कि यदि कोई ईश्वर-के स्थान में मृण्मय देवों की पूजा का भेदन करने वाला 
झ्रौर भ्रज्ञानरूपी रज्जुओं से बंधे हुए पुरुषों के बन्धनों का छेदन करने वाला तथा 
वैदिकधर्म्म की मर्य्यादा को स्थिर करने वाला है तो एकमात्र महर्षि स्वामी 
दयानन्द सरस्वती ही है, उस समय उनके वेदरूपी वाक्यों के सुनने से मेरे हृदय में 
उनकी गुरुता का भाव बैठ गया और उसी दिल से मैंने उनके शिष्यभाव को स्वी- 
कार किया, इस भाव से मैंने स्वामीजी के शेषभाष्य को पूर्ण करना भ्रपना मुख्य 
कत्तव्य समझा, जिन महानुभावों की सहायता से यह महान्‌ कार्य श्रारम्भ किया 
गया है उनके नाम निम्नलिखित एलोकों में वरणित हैं-- 


इलोक 
बेदभाष्यात्मक॑ काय्यं, गम्भीर दुस्तरं महत्‌ । 
प्रसहायः कथं गच्छेदृद्घेरस्थ पारताम्‌ ॥१॥॥ 
झ्रकपारस्य पारं वे, यत्साहाय्यादहं गतः। 
तन्‍नासानि विशेषण, कोर्यन्ते ह्श्न मानतः ॥॥२॥। 


भ्रद 


बेद 


स्टेटाख्ये रेलवे प्राच्यां, चीफेडिजनियरे पदे । 
रायबहादुरः श्रीमान्‌, रलारामाख्यविश्वुत) ॥॥३॥। 


- जयनारायरण: श्रेष्ठी, रामचन्द्रस्तदात्मज! । 
पोद्धारो विश्वविदितो, कलिकातानिवासिनों ॥।४।॥। 


शोबाबुछोजुरासमश्र, जगन्लाथस्तथेव च । 
एतेषां द्रव्यसाहाय्याद् दभाष्यं प्रकाश्यते ॥॥५॥। 


कृष्णप्रियतसमे मासे, मार्गशीर्ष  सनोरमे । 
त्रयोदश्यां तिथो काश्यां, मुनिनेयं प्रकाशिता ॥६।॥। 


इति श्रीमदाय्य॑मुनिनोपनिबिद्धा वेदप्रस्तावना समाप्ता 
संवत्‌ १९७४ मार्गेकृष्ण १३ त्रयोदशी 


काशी 


अब 


॥ ओरेस 


अथ सप्तमं मण्डलम्‌ 
[मण्डल ७। अनुवाक ४। सूक्त ६१] 
ह [यजु: ३०३] 
आ विश्वानि देव सवितदुरितानि परां खुब। यद्भुदं तन्न आ सुंव ॥ 


दयानन्दः समाख्यातो, यस्यान्ते च सरस्वती । 
एतजन्नामान्वित: स्वामी, दयानन्दः सरस्वती ॥॥१॥ 


सेतुलोकिव्यवस्थाया, नौरासीद् दवारिधे: । 

' बेदस्य स्थापना तेन, ह्यकारि भृतले पुनः ॥॥२॥। 
एकषष्टितमे सुक्ते, सप्तसे सण्डले तथा । 
द्वितीयमन्त्र सम्प्राप्य, तज्भाष्यमन्ततां गतम्‌ ॥३॥ 


इस्यालोच्य प्रखिन्तेन, मया55य्येंमुनिनाइधुना । 
शेषं विधास्यते भाष्यं, स्वामिमागनिगासिना ।।४॥। 


न्‍अलनथकपन्‍मलान«कक्स्स्‍ातत लक, 


गे अथ परमात्मनाध्यापकोपदेशकयो: कतेंव्यं कर्मोपदिश्यतै--- 
अब परमात्मा अध्यापक तथा उपदेशकों के कतंव्य कर्मों का उपदेश करते हैं:-- 
_ प्रोरोभिश्रावरुणा एथिव्या! प्र दिव ऋष्वादबृंहतः खुंदान । 
स्पशों दघाथे ओष॑धीषु विक्ष्व्ृघंग्यतो अनिमिषं रक्षमाणा ॥ ३ ॥ 


पदार्थ:--(मित्रावरुणा) मेथ्वति स्निह्मतीति मित्रोडध्यापक:, अ्रध्यापनद्वारेणेव 
श्रध्यापक:, मित्रवदाच रते 'त्रिमिदा स्नेहने' श्रस्माद्धातोमित्रशब्दो निष्पन्न:, भ्रस्योपरि 


२्‌ ऋग्वेद: अ० ५ । श्र ० ५ । वब० ३॥। 


निरुक्तप्रमाणमू--“मेदयतेब[ निरु० १०॥२११४। स्वेहनार्थाद्धातोरस्थ सिद्धि:, एवं 
वृणोतरीति वरुण: «उपदेशक:, यः सदुपदेशद्वारेण शिष्यमाच्छादयति स वरुण:, एवं 
शतपथेडपि “प्राणो वे सित्र:” श० ६।५।१।५ “अपानों वरुण:” श० 5।२!५।६ | 
अपानयति दु:खं सोउपान: -- उपदेशक:, स च उपदेशद्वारेण दुःखं दूरीकरोति, यद्यपि 
“जजन्नो मित्र: शं वरुण: यजु० ३६॥९ भ्रत्र मित्रावरुणौ ईश्वरं कथयतस्तथापि 
“प्रोरोमिन्रावरुणा पृथिव्या:” अ्रस्मिन्‌ मन्‍्त्रे मित्रावरुणों *अ्रध्यापकोपदेशकयोरेव 
वाचकौ प्रकरणात, अन्नाध्यापकोपदेशकयोरेव प्रकरणम्‌, इतः प्रागस्य सूक्तस्य द्वितीय- 
मन्त्रे मित्रावरुणाभ्यामध्यापकोपदेशकौ गहीतौ, प्राणापानवद्वत्तंमानौ ग्रध्यापको- 
पदेशकावेव एवंविधमुपदेश कुरुत:, यथा एक एवं अग्निशब्द: “उद्बुध्यस्वास्ने” यजु० 
१५।५४ इत्यत्र भौतिकार्नेर्वांचक:, “अग्सीडे पुरोहितम्‌” ऋग्‌०. १११ इत्यत्र- 
भौतिकाग्नेरीश्वरस्य च वाचक: “तदेवाग्निस्तदादित्यः” यजु० ३२१ इत्यत्र ईश्वर- 
स्यैव वाचक:, एवं वेदवचोवेचित्यसामर्थ्यात्‌ कुत्रचिन्मित्रावरुणो ईश्वरं वर्णयत:, 
कुत्रचिद्विद्युज्जले अभिधत्त:, कुत्रचिदध्यापकोपदेशकौ, भ्रत्र न कश्चिदपि दोषो5स्ति ।। 


कि बहुना “स्याच््चेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌” ब्र० सू० २। ३। ५ अन्रेदमेव निर्णीतम्‌, 
यथेकोपि ब्रह्म शब्द: “तपसा ब्रह्म बिजिज्ञासस्व तपो ब्रह्म ति” ते० ३। २ इत्यत्रे- 
कस्मिन्नपि श्लोके जिज्ञासाकमंभूतस्य ब्रह्मण: ईश्वरवाचित्वमू, तपो ब्रह्म ति 
तितिक्षावाचित्वम्‌, एवं योग्यतावशात्‌ एकस्मिन्नपि प्रकरण मित्रावरुणशब्दयो रने- 
कार्थाभिधायित्वमिति बोध्यम्‌-- 


सति चैव॑ मन्त्रस्येबंविध: पदार्थों भवति (मित्रावरुणा) है अध्यापकोपदेशकौ ! 
भवस्ती (प्रोरो:) विस्तीर्णाया: (पृथिव्या:) पृथिवीलोकस्थ (ऋष्वात्‌) महत 
(प्रदिव:) च्युलोकस्य च विद्यामिति उपरितोध्ध्याहृत्य, वर्णयताम्‌ (यतः) युवां (बृहत 
सुदान्‌) उदाराणाम्‌ (स्पश्ठ:) भावं (दधाथे) धृतवन्तौ, किझच (भ्रोषधीषु) रोगनिवार- 
क॒द्रव्यरूपासु (विक्षु) प्रजासु च (ऋधक्‌) सत्य (रक्षमाणा) रक्षां कुर्वाणी श्रत 
(अनिमिषं) स्वेदेव प्रजाया: रक्षां कुरुताम्‌ ।। 


भावारथे:--ईश्वरों वदति-यस्मिन्‌ देशे अध्यापकास्तथोपदेशका: स्वधम्मं 
पालयन्ति तस्मिन्‌ देशे कदाचिदपि भ्रवनतिन भवति, अध्यापका: स्वोपदेशेन 
स्वशिष्यान्‌ अध्यापयन्ति उपदेशकाश्च धम्मर्थिकाममोक्षप्रियान्‌ प्राणिन: वेदिक- 
धम्मंतत्त्वमुपदिशन्ति, ताभ्यां संस्कृता: तत्रत्या: सर्व नरा नायेश्च स्वकत्तेंव्यं बुध्वा 
स्वधर्ममाचरल्ति, इत्यभिप्रायकता ईश्वरेणोषदिष्टम, भो ! . अध्यापकोपदेशकौ ! 
भवद्धूयां अध्यापनोपदेशा भ्यां सत्यस्य प्रचार: कार्य, तथौषधिप्रचारेण व शारीरक- 
रोगनिवृत्तिरपि कार्य्या, अन्यत्र श्राध्यात्मिकोपदेशेत मानसरोगनिवृत्ति रपि कत्तंब्या 
एवं सर्वदेव प्राणिमात्र प्रति सुखं सञ्चारयन्तु भवन्त: ।। 

पदार्थ--(मित्रावरुणा ) हे अध्यापक तथा उपदेशको ! तुम (प्रोरो:) विस्तृत (पृथिव्या:) 
पृथिवी और (ऋष्वात्‌) बड़े (प्रदिव:) द्युलोक की विद्यात्रों का वर्णन करो (यत:) क्‍योंकि 


आप लोग (बृहत:ः) बड़े बड़े (सुदानू, स्पश:) दानी महाशयों के भावों को (दधाथे) धारण 
किये हुए हो, झौर (झ्रोषधीषु) श्रौषधियों द्वारा (प्रनिमिषं) निरन्तर (विक्षु) सम्पूर्ण संसार की 
(रक्षमाणा) रक्षा करो |॥। | 


। 


हनन 


नया 5 


ऋग्वेद: मं० ७ | अर० ४ सू० ६१ ।। ३ 


भावा्थ---परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे श्रध्यापक तथा उपदेशकों ! तुम सत्य का 
प्रचार तथा औषधियों > अन्नादि द्वारा प्रजा का भले प्रकार रक्षण करो भश्रर्थात्‌ अपने सदुपदेश 


द्वारा मानस रोगों की और ओौषधियों द्वारा शारीरिक रोगों की चिकित्सा करके संसार में: 


सवंथा सुख फैलाने का उद्योग करो ॥ ३ ॥ 


शांसां मिश्नस्थ वरुणस्थ घास शुष्मो रोदेसी बडघे महित्वा। 
अयन्मासा अय॑ज्वनामवीराः प्र यज्ञम॑न्मा वृजनें तिराते ॥ ४ ॥ 


शंस॑ । मित्रस्य॑ | वरुणस्य। धाम | शुष्म:। रोद॑सी इतिं। बद्धघे। महित्वा । 
अय॑न्‌ । मार्सां: | अय॑ज्वनां । अवीरांः । प्र । यज्ञउम॑न्मा । वृजने | तिराते ॥ ४॥ 


पदार्थ:--हे मनुष्या: ! भवन्तः (मित्रस्य) अ्रध्यापकस्य (वरुणस्य) उपदेशकस्य 
च (धाम) पदम्‌ (शंस) प्रशंसन्तु तयोरध्यापकोपदेशकयो: (शुष्म:) ब्लू (रोदसी ) 
द्यावापृथिब्योम॑ ध्ये (महित्वा) महत्वाय (बद्धघे) संसारमर्यादां बध्नातु (अ्रयज्वनाम्‌ ) 
ग्रयज्ञानाम्‌ अकर्मणाम्‌ संताना: (अवीरा:) वी रत्वधर्म रहिता: भवेयु:, अन्यञ्य्च तेषाम्‌ 
(मासा:) समया: (भ्यन्‌) वीरसन्तानरहिता भवेयु: (प्र यज्ञमन्मा) यज्वान: (वुजनं ) 
व (तिराते) वद्ध यन्तु ॥। 


भावार्थ:--परमात्मोपदिशति- भो जना: ! श्रस्मिन्‌ जगति अध्यापकानामु- 
परदेशकानाञू्च सर्वोपरि पद वत्तते. अतो भवद्धि: तत्पदस्य सर्वेथेव रक्षणं काय्यम्‌, 
प्रन्यच्च अ्रयज्ञानामकर्मणां निष्फल एवं सन्‍्तानों याति, यतश्च ईश्वराज्ञानुयायिन: 
ईश्वरनियमं पालयन्ति, अ्रतएवं ते सुखिन:, ये ईश्वरीयनियमान्‌ न पालयन्ति तेषां 
सासा दिनान्यपि दुःखेन यान्ति, इत्यभिप्रायेणोक्त तेषां मासा श्रवीरा एवं अ्रयन्‌ 
प्रगच्छन्नित्यर्थ : ।। 


अस्येदमेव तात्पय्य॑ यत्सवेषां पापानां मुल॒का रणमेकमज्ञानमेव, ग्रतः पूर्व भव: 
भ्रध्यापकोपदेशकयोरेव वृद्धि: कर्तव्या, कुत: यतश्च यस्मिन्देशे श्रध्यापकानां उपदेश- 
कानां च बलं न वद्ध ते तस्मिन्देशे भ्रज्ञानस्थ मूलोच्छेदोएपि न भवति प्रत्युत 
श्रज्ञानप्राबलयेन सर्वत्रानैश्वय्येस्थ दारिद्र अस्य च प्रचारो भवति, अ्रस्य निवृत्त्यर्थ 
परमात्मना अध्यापकोपदेशकाश्चाव्याहृतगतय उत्पादिता: ॥। 


इत्यभिप्रायेणेबव “काम एप क़ोध एव: गी० ३१३७ अत्र भगवता क्ृष्णन 
भ्ज्ञानमूलोच्छेदनमेवोपदिष्टमू, कुत: यतश्च अज्ञानमूलोच्छेंदनं विना कदाचिदपि 
जगति कल्याण नोत्पद्यते, सम्भाव्यते चेदं यज्भूगवता क्ृष्णेन अयं भाव: अस्मादेव 
मन्त्रादू गृहीत: ।॥। 


पदार्थ- हे मनुष्यों ! तुम (मित्रस्य, वरुणस्थ, धाम) भ्रध्यापक तथा उपदेशकों के पदों 
को (शंस) प्रशंसित करो (शुष्म:) जिनका बल (रोदसी) च्यू लोक तथा पृथ्वीलोक में (महित्वा) 
महत्व के लिए (बढ़धे) संसार की मर्य्यादा बांधे (अयज्वनां) अयज्ञशील-अकर्मी (अवीरा:) 
वीरसन्तानों से रहित होकर (मासा:) दिन (अयन्‌) व्यतीत करें और (प्रयज्ञमन्मा) विशेषता 
से यज्ञशील सत्कर्मी पुरुष (वृजनं) सब विपत्तियों से मुक्त होकर (तिराते) जगत्‌ का 
उद्धार करें ॥ ह 


हु ऋग्वेद: अ० ५ । झ० ५ | व० ३ ।। 


भावायं-परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! संसार में सबसे उच्च पद अध्यापक 
तथा उपदेशकों का है, तुम लोग इनके पद की रक्षा के लिए यत्नवान्‌ होश्रो ताकि इनका बल 
बढ़कर संसार के सब अज्ञानादि पापों का नाशक हो, श्रौर संसार मर्यादा में स्थिर रहे ।। 


तात्पय्यं यह है कि संसार में सब पापों तथा अ्रवनतियों का मूल कारण एकमात्र भ्रज्ञान 
ही है इसलिए तुमको सबसे पहले अज्ञान की जड़ काटने के लिए अ्रध्यापक तथा उपदेशक बढ़ाने 
चाहियें, क्योंकि जिस देश में उपदेशक श्रौर अ्रध्यापकों की बलवृद्धि नहीं होती उस देश में 
अज्ञान की जड़ भी नहीं कट सकती प्रत्युत अज्ञान की सन्‍्तति बढ़कर अनैश्वय्यं गश्रौर दारिघ्र 
सवंत्र फैल जाता है, इसी दारिद्र्य की निवुत्ति के लिए परमात्मा ने पृथ्वी तथा भ्रन्तरिक्ष लोक 
में अच्याहतगति अर्थात्‌ बिना रोकटोक से गतिशील होने के लिए अध्यापक तथा उपदेशकों के 
कर्तव्यों का वर्णन किया है ।॥। 


इसी भाव से कृष्णजी ने “काम एच क्रोध एथघ: गी. ३।३७ में श्रज्षान की जड़ काटने का 
उपदेश करते हुए बलपू्वंक कहा है कि जब तक ज्ञानरूप शस्र से श्रज्ञान का छेंदन नहीं किया' 
जाता तब तक संसार का कल्याण कदापि नहीं हो सकता, ज्ञात होता है कि यह भाव क्ृष्णजी 
ने इसी स्थल के वेदमन्त्रों से लिया है ॥४।। 


अमूरा विश्वां बृषणाविमा वां न यार चित्र द्शे न यक्तम | 
दुहः सचन्ते अनंता जनांनां न वा निययान्यचितें असूवन्‌ ॥५॥ 


अमूरा । विश्वां | वृषणी | इमाः | वां। न । यास्ु | चित्र । द्हशे । न । 
यक्ष । दुहं:। सचन्ते | अ्ता | जनानां। न।वां। निययानि। अ्चितें। 
अभृवन्‌ | ५ ॥ 


पदार्थ:--अध्यापकोपदेशकयो: (यासु) क्रियासु (चित्र) वेचित्य॑ं > शकक्‍्तेवेल- 
क्षण्यमित्यर्थ: (न, ददुशे) न दृष्टिगत भवति (न यक्षे) यासु न पूजायोग्य: कश्चिख्भाव: 
(इमा: विश्वा) तो अध्यापकोपदेशको (वां) युवां प्रति (वृषणौ) सदुपदेशस्य वुष्टि- 
कर्तारो(न) न भवत:ः, अन्यच्च (वां) युवा प्रति (ते) एवंविधा अध्यापकोपदेशका: ये 
(दुह:ःसचन्ते) द्विषन्ति तेषां (अनुता) अनुतानि (निष्यानि) वचांसि (जनानां) 
(अचिते) अज्ञानाय (अभूवन्‌) भवन्ति अतएवं (ग्रमुरा) अज्ञानरहिता: भवन्त: सर्वे 
सदुपदेशकान स्वीकुर्य्यू: ।। 


भावाथे: -परमात्मोपदिशति, हे जना: ! भवन्त: सब्वे अध्यापकोपदेशकयोविषये 
सर्वेदेव अज्ञानरहिता भवेयु:, यतस्ते सर्वे उपदेशका अध्यापकाश्च वाग्मिन: सत्य- 
 वादिनश्च भवेयु: अन्यच्च ते स्तुतिनिन्दाकर्त्तारो5पि न स्यु: अर्थात्सवेंदेव सरलप्रकृतय: 
सत्यवादिनो वेदाध्ययनप्रियाश्च अध्यापकस्य उपदेशकस्य च पदे भवद्ि: 
स्थापनीया: ।। 


पदार्थ--[यासु) जिन उपदेशक तथा अध्यापकों की क्रिया में (चित्र) विचित्र शक्तियें 
(न, ददशे) नहीं देखी जाती (न, यक्ष) न जिनमें श्रद्धा का भाव है वे (विश्वा) सम्पूर्ण संसार 
में (इमा:, वृषणौ) भ्रपनी वाणी की वृष्टि (न) नहों कर सकते, और जो (वां) तुम्हारे उपदेशक 


ऋग्वेद: मंं० ७ । अ० ४ | सू० ६१ ॥। भर 


तथा श्रध्यापक (जनानां) मनुष्यों की (अनुता, द्वुह:, सचन्ते) निन्‍दा वा दुश्चरित्र कहते हैं 
उनकी (निण्यानि) वाणियें (अचिते, अ्रभूवन्‌) अज्ञान की नाशक नहीं होती, इसलिए (अमूरा) 
तुम लोग पूर्वोक्त दोषों से रहित होश्लो, यह परमात्मा का उपदेश है ।॥। 
भावार्थ--जिन अध्यापक वा उपदेशकों में वाणी की विचित्रता नहीं पाई जाती और 
जिनकी वेदादि सच्छास्त्रों में श्रद्धा नहीं है उनके अज्ञान निवृत्तिविषयक भाव संसार में कभी 
नहीं फैल सकते और न उनकी वाणी वृष्टि के समान सदगुणरूप अंकुर उत्पन्न कर सकती है, 
इसी प्रकार जो अध्यापक वा उपदेशक राज्रि दिन निन्दा स्तुति में तत्पर रहते हैं वह भी दूसरों 
की भअज्ञानग्रन्थियों का छेदन नहीं कर सकते, इसलिए उचित है कि उपदेष्टा लोगों को 
निन्‍्दास्तुति के भावों से सवंथा वर्जित रहकर अपने हृदय में श्रद्धा के अंकुर दुढ़तापूर्वक जमाने 
चाहियें, ताकि सारा संसार आस्तिक भावों से विभूषित हो ॥॥५॥। 


अ्रथ वेदज्ञा एवोपदेशका भवेयुरित्युपदिश्यते-- 
अब परमात्मा उपदेशकों के वेदवाणोयुक्त होने का उपदेश करते हैं:-- 


सर वां यज्ञ महय॑ नमोंभिहेवे वा मिश्रावरुणा सबाधः । 

प्र वां सन्मान्यचसे नवानि कृतानि ब्रह्म॑ ज़ज़षन्निमानिं ॥ ९ ॥ 

स॑ | ऊं इति। वां | यज्ञ । महयं | नम॑;5भिः । हुवे | वां । मित्रावरुणा । 
सउबाध॑ । प्र । वां। मन्मांनि | आचसे । नवांनि । कृतानिं | ब्रह्म॑ | जुजुपन | 
इम्रानि | 


पदार्थ :--(मित्रावरुणा) हे अध्यापकोपदेशकौ ! (वां) युवयो: (महयं) सत्का- 
राहूँ यज्ञ (सबाध:)जिज्ञासुरहं (नमोभि:) सत्कारे: (समु) सम्यक्तया (हुवे) स्वीकुर्याम्‌ 
अन्यच्च (वां) युवयों: करुणया (नवानि, मन्‍्मानि) नृतनव्याख्यानानि (प्र ऋचसे) 
पदार्थज्ञानविवृद्धये (कृतानि) दत्तानि, अन्यच्च (वां) युवयो: इमानि व्याख्यानानि 
(ब्रह्म, जुजुषन्‌) ब्रह्मसंबन्धीनि ।। 

भावा्थ:--ईश्व रो वदति--हे अ्रध्यापकोपदेशकोौ ! भवतो: प्रवचनरूप: ऋ अध्या- 
पनरूप: उपदेशरूपश्च यज्ञ: मया5द्वियते, ग्रन्यच्च वेदार्थवोधकानि यानि यानि 
नतनानि व्याख्यानानि तानि तानि भवड्धि: स्वेदेव दातव्यानि, येवेदस्य ख्यातिवंद्ध त 
तद॒ढ्वारा स्वजीवनमपि सफलीकुरुतां भवन्तौ, श्रस्मिन्‌ मन्‍्त्रे यत्कृतानि इति पद तन्न 
मनुष्यस्य कृति बोधयति, श्रषि तु ईश्वरस्येव कृति बोधयति, कुत: वेदानामीश्व रज्ञान- 
त्वात्‌ नित्यत्वाच्च, प्रतिपादितं चेतत्‌ू--“अस्य वा महतो भृतस्य निःश्वसितं यद्ग्वेदो 
यजुरवेदः सामवेद अथर्वाज्धिरसः'” बृहदा० ४।५।११ इत्यत्रेति ॥। 

पदार्थ--(मित्रावरुणा) हे अध्यापक तथा उपदेशको (सवाध:) मैं जिज्ञासु (वां) तुम्हारे 
(महयं, यज्ञ) प्रशंसनीय यज्ञ को (सं, ऊं) भलेप्रकार (नमोभि:) सत्कारपुर्वेक (हुवे) ग्रहण करता 
हूं (वां) आपके (तवानि) तये (मन्मालि) व्याख्यान (प्र ऋचसे) पदार्थ ज्ञान के बढ़ानेवाले हैं, 
कौर (वां) आपके (कृतानि) दिये हुए (इमानि) ये व्याख्यान (ब्रह्म, जुजुषन) परमात्मा के साथ 
जोड़ते हैं । 

भावार्थ--हे अध्यापक तथा उपदेशको ! मैं जिज्ञासु तुम्हारे यज्ञों को सत्कारपूर्वक 
स्वीकार करता हुआ प्रार्थना करता हूं कि श्रापके उपदेश मुझे ब्रह्म की प्राप्ति करायें | ६ ॥ 


बह | ऋग्वेद: अ० ५ | श्र० ;५। व० ३ ॥। 


इयं देव प्रोहिंतियेवम्याँ यज्ञेषु मिश्रावरुणावकारि । 

विश्वानि दुगो पिंएत॑ तिरो नों यूयं पांत स्वस्तिभिः सदा! नः॥ ७॥ 
इये | देवा | पुर:5हिति: | युव5भ्याँ। यज्नेष्रुं | मित्रावरुणी । अकारि । 

विश्वानि | दुः5गा | पिपत | तिरः | नः | ययं । पात । स्वस्तिडमिः । सदा । 

नः ॥ ७॥ 

... पदार्थे:--(मित्रावरुणौ) हे अ्रध्यापकोपदेशकौ (युवभ्यां) भवदृभ्यां (यज्ञेषु) 

यज्ञादिषु (इयं, देव, पुरोहिति:) देवानां हितकारिणीयं वाक्‌ (अ्रकारि) क्ृता, अ्न्यच्च 

(नः) अस्माक (विश्वानि) सम्पूर्णानि (दुर्गा) विषमाणि विध्नानीत्यर्थ: (तिर:) 

तिरस्कृत्य (पिपृत॑ं) नाशयतम्‌, यूयं (स्वस्तिभि:) कल्याणका रिणीभिर्वाणी भि: (सदा ) 

सवेंदा (न:) अस्मान (पात) रक्षत ॥। 


भावाथ:--परमात्मोपदिशति, कर्मोपासनाज्ञाना त्मकेषु यज्ञेषु अध्यापकोपदेशका- 
भ्यामेव पुरोहितस्य कम्म कारयितव्यम, नास्येभ्य:, यत एवंविधा विद्वांस: याज्ञिका 
भवन्ति अत एभ्य एवं स्वस्तिवाचनस्य प्रार्थना करणीया नान्येभ्य इति ।। 


पदार्थ -- (मित्रावरुणौ, युवभ्यां) अ्रध्यापक और उपदेशक आप दोनों (यज्ञेषु) यज्ञों में 
(इयं, देव, पुरोहिति:) सब विद्वानों के हित करनेवाली वाणी (अकारि) कथव करें और (नः) 
हमारी (विश्वानि, दुर्गा) सब प्रकार की विषमता को (तिर:) तिरस्कार करके (पिपृतं) नष्ट 
करें, (यूयं) श्राप लोग (न:) हमको (सदा) नित्यप्रति (ॉ्वॉस्तभि:) अपनी मंगलप्रद वाणियों से 
(पात) कल्याणदायक उपदेश करते रहें ॥ 


: भावार्थ - परमात्मा उपदेश करते हैं कि कर्म, उपासना तथा ज्ञान इन तीनों प्रकार के 
यज्ञों में श्रध्यापक तथा उपदेशक ही पुरोहित का कार्य करते श्रौर यही जनता -- जनसमूह को 
सब विध्तों से बचाकर उसकी रक्षा करते हैं, इसलिये जनता को समष्टिरूप से इनसे स्वस्ति की 
प्राथंना करनी चाहिये ॥ ७ ॥ हे ॥। 


इकसठ ६शवां सुक्त समाप्त हुआ ॥। 


।॥। ६२ ॥। १-६ वसिष्ठ ऋषि: ।। १-३ सुय्यं;। ४-६ सिनत्रावरुणो देवते । 
छन्‍्द:--१, २; ६ विराट त्रिष्टुप । ३, ४, ५ निच॒त्त्रिष्टप्‌ ।। 
घेवत: स्वर: ।। 
ग्रथास्मिन्‌ सुक्‍ते सर्वप्रकाशकस्य परमात्मनों वर्णनं क्रियते--- 

अब इस सुक्त में सर्व प्रकाशक परमात्मा का वर्णन करते हैं -- 
उत्सयों बहदर्चीष्य॑श्रेत्परू विश्वा जनिम मानंषाणाम । 
समो दिवा दृंदश्ने रोचंमानः कत्वां कृत: सुकूंतः कतेमिलत्‌ ॥ १ ॥ 


अं 


ी 


ऋग्वेद: मं० ७ | श्र० ४ | सू० ६१ || ७ 


उत्‌ | सूर्य: । बुहत्‌ | श्रर्चीषिं। अश्रेत । पुरु। विश्वां। जनिम | 
मालुषाणा | समः | दिवा | ददशे । रोच॑मानः । क्रत्वां। कृतः । सुइुकृतः । 
कृरतुडमिं! | मृत्‌ ॥ १॥ भ 

पदार्थ:--(सूय्ये.) सरतिल्‍सर्व व्याप्नोतीति सूर्य: अ्रथवा सुवति सर्वे 
जनयती ति सूर्य: <* सवंजगदुत्पादक: परमात्मा (बृहत्‌, श्रचींषि) बहुनि तेजांसि (उत्‌ 
प्रश्नेत) धारयति, गअ्रन्यच्च (मानुषाणां) मनुष्याणां (पुरु, विश्वा, जनिम) श्रनन्त- 
जन्मानि क्ृतवान्‌ श्रन्यच्च (समः, दिवा) सदेव (रोचमान:) प्रकाशमान: (ददशे) 
दृष्टिगतो भवति, कीदृश: स सूर्य्य: (कत्तु भि:) स्तुतिकत्त भि: (सुक्ृत:) सर्वोपरि 
शित: (ऋत्वा, कृंत:, भूत) यशरूपो5स्ति ।। 


भावा्थे:--हे मनुष्या: ! भवद्द्धि: सर्वप्रकाशक: परमात्मा उपासनीय:, यश्च 
भूतभविष्यद्वत्तमानकालत्रयस्य वेत्ता सदेकरस:, उत्पत्तिविनाशशुन्य इत्यर्थ:, यस्य 
वर्णनं नानाविधरचनया मुक्तकण्ठमहनिशं क्रियते स परमात्मा भवतामुपास्यदेव:, 
अममेव भावः “सुये आत्माजगतस्तस्थुषश्च” यजु० १३।४६ अस्मिन्मन्त्रे वणित:। 
सूर्य: >सर्वप्रकाशक: जगत: जज्ुमस्य, तस्थुष:- स्थावरस्य च प्रात्मा स्वामी त्यथे:, 
येषां तु भोतिकसूर्य्य एवं उपास्यदेवो5त्राभिमत: ते: “सुर्याचन्द्रससों धाता यथा पुर्वंभ- 
कल्पयत्‌” ऋगू० १०११९०।३ “चक्षो: सुर्यो अजायत' यजु. ३१।१२ इत्यादि मन्‍्त्रेभ्य 
इयमेव शिक्षा ग्राह्मा यत्‌ यत्र यत्र सूय्येशब्दस्य का्य्येबाचित्व॑ तत्र तत्रेवः भौतिक- 
सूर््याभिधायित्व॑ नान्‍्यत्रेति ।। 

अन्रेदमेव तात्पर्य यत्‌ काय्यंबाची सुय्येशब्द: भौतिक सुय्यस्य वांचक: कारणवाची 
सूय्येशब्दस्तु परमात्मन एवं वाचक: नान्यस्थेति, एतच्च “तवेबाग्निस्तदादित्यस्त- 
दायुस्तदु चन्द्रमा: यजु० २२।१ इत्यादिषु स्फुटमेव, इत्यादिभि: हेतुभिरत्र सूय्ये- 
नाम्ता परमात्मन एवं ग्रहण नानन्‍्यस्य ।। 

पदार्थ -- (सूर्य) सबके उत्पादक परमात्मा का (बृहत्‌, श्रचींधि) बड़ी ज्योतियां (अश्रेत्‌) 
प्राश्रय करती हैं जो (विश्वा, मानुषाणां) निखिल ब्रह्माण्ड में स्थित मनुष्यों के (पुरु, जनिम) 
ग्रनस्त जन्मों को (ददुशे) जानता और (समं:, दिवा) सदा ही (रोचमान:) स्वत:प्रकाश है, 
वही (कत्वा कृत:) यज्ञरूप है प्रौर (कत भि:) इस चराचर ब्रह्माण्ड की रचना ने जिसको 
(सुकृत:, भूत) सर्वोपरि रचयिता वर्णन किया है ॥। 

भावाथं--हे मनृष्यो ! तुम उसी एकमात्र परमात्मा का आश्रयण करो जो सब मनुष्यों 
के भूत, भविष्यत्‌: तथा वत्तंमान जन्मों को जानता, सदा एकरस रहता और जिसको इस 
चराचर ब्रह्माण्ड की रचना प्रतिदिन वर्णन करती है, वही स्वतःप्रकाश परमात्मा मनुष्यमात्र 
का उपास्यदेव है, इसी भाव से “सुर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च” यजु. १३४६ में परमात्मा का 
सूथ्य नाम से वर्णन किया है ॥ 

जो लोग सूर्थ्य नाम से इस भौतिक सूय्यं का ग्रहण करके इसी को उपास्यदेव मानते हैं 
उनको पूर्वोक्ति मन्त्रों से यह भाव ग्रहण करना चाहिये कि वेद सूर्य नाम से सत्र भौतिक 
सूथ्ये का वर्णन नहीं करता, हां जहाँ. रचनाविशेष के श्रभिप्राय से सूय्य चन्द्रमादि नाम भ्राते 
हैं वहाँ इन नामों से भौतिक सूर्य का ग्रहण जानना चाहिये, जेसा कि “सुर्याचच्रमसों धाता 
सथापूर्तेमकल्पयत्‌ ऋग. १०११९०।३ और “चक्षो:सुय्यों अजायत यजु. ३१।१२ इत्यादि 
मन्त्रों से स्पष्ट है ।॥। 


८ ऋग्वेद: शू० ५ श्र ० ५ | व० ४ ।। 


तात्पय्यं यह है कि काय्यंकाची “सुय्यं शब्द भौतिक सूर्य का ग्रहण कराता और 
कारणवाची “सुर” शब्द परमात्मा का ग्राहक है, यही सत्र जानना व मानना चाहिये। इस 
सुक्त में सूर्य” शब्द कारणवाची होने से परमात्मा का बाचक तथा ग्राहक है, जैसा कि “तदेवा- 
ग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदुचन्द्रमा:” यजु, ३२१ इस मन्त्र में अग्न्यादि नाम परमात्मा के हैं 


इसी प्रकार यहाँ भी सूर्य नाम परमात्मा का है किसी जड़ पदार्थ का नहीं ॥। १॥। 


अधुना तत्साधनान्युपदिश्यन्ते--- 
. अब परमात्मप्राप्ति के साधन कथन करते हैं:-- 


स मय प्रतिं परो न उदगां एसिः स्तोमेंमिरेतहदो भिरे 
प्र नों मिश्राथ वरूणाय वोचोउनांगसो अ्थम्णे अग्नमयें च ॥ २॥ 


सः | स॒ये | प्रति। पुरः। नः। उत्‌। गाः। एमिः। स्तोमेंमि! । 
एतशेमिं: | एवं! । प्र.। नः । मित्राय॑ | वरुणाय । वोचः। झनागसः। अयंग्गे। 
अग्रये | च ॥ २ ॥ 


पदार्थ:--(सूय्ये) सरति >सर्वत्र व्याप्नोतीति सूथ्यं «हे परमात्मन्‌ ! (सः) 
प्रसिद्धस्त्म ( एभि:, स्तोमेभि: ) एतेर्यज्ञ: (न:) अस्माक (प्रति, पुरः) हृदये 
(उद्‌गा:) भ्रागच्छ (एतशेमि:) निष्कामकर्मभि: (एवं:) निश्चयेन (नः) अस्माक 
(मित्राय) अ्रध्यापकाय (वरुणाय) उपदेशकाय (अर्येम्णे) न्‍्यायकारिणे (अग्नये) 
विज्ञानवते च (प्रवोच:) धर्ममुपदिश, यत: (अ्रनागस:) निष्कामकर्मंणां संसारे 
प्रचारो भवेत्‌ ।। 

भावा्े:--जपयज्ञो योगयज्ञों ध्यानयज्ञश्चेबंविधा: प्रचुरा: यज्ञा: परमात्मप्राप्ते: 
साधनत्वेन विवक्षिता: यै: यत्रे: निष्कामकमंद्वारेण परमात्मप्राप्तिभंवति, अ्रस्मिन्‌ 
मन्त्रे परमात्मा अ्रध्यापकानुपदेशकानू सत्कर्मणो विज्ञानिनश्च इदमुपदिशति 
यद्भवस्धिः यज्ञकमरपिदेश्यं यतो जगति सर्वत्र निष्कामक्मंणां प्रचारो भवेत्‌ । 


पदार्थे--(सूर्य ) हे परमात्मन्‌ (सः) श्राप (एसि:, स्तोमेभि:) इन यज्ञों से (नः) हमारे 
(प्रति, पुर;) हृदय में (उद्घा:) प्रकट हों (एतशेमि:) जो निष्कामकर्म द्वारा साधन किये जाते 
हैं उनका (एवँ:) निश्चयंकरके (नः) हमारे (मित्राय, वरुणाय) अ्रध्यापक, उपदेशक (अयंम्णे) 
न्‍्यायकारी (च) और (अग्नये) विज्ञानी पुरुषों के लिए (प्र, वोच:) उपदेश करें कि तुम 
(अनागस:) संसार में निष्कामता का प्रचार करो जिससे विद्वानों के समक्ष निर्दोष सिद्ध हो ॥ 


भावा्थं---जपयज्ञ, योगयज्ञ तथा ध्यानयज्ञ, इत्यादि यज्ञ परमात्मप्राप्ति के सप्नन हैं 
जिनके द्वारा निष्कामकर्मी को परमात्मा की प्राप्ति होती है, इस मन्त्र में परमात्मा श्रध्यापक, 
उपदेशक तथा विज्ञानी पुरुषों को उपदेश करते हैं कि तुम लोग इन यज्ञों का प्रचार करो ताकि 
निष्कामता फैलकर संसार का उपकार हो ॥२॥। 


वि नं! सह शरूधों रदन्त्वतावानों वरुणो मित्रों अग्निः। 
यच्छन्तु चन्द्रा उंपम॑ नो अकेमा नः कार्म पूपुरन्तु स्तवानाः ॥३॥ 


ज>.. क्ुआकीटय 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४ । सू० ६२ ।। ९्‌ 


। #" हु भ के । $ 
हि वि। नः। सहसें। शुरुष । रदन्तु । ऋत<वानः । वरुणः । मित्र: । 
अग्नि | यच्छन्तु। चन्द्रा।। उप5म | न!। अरकें। आ। नः। कामे। 
पपुरन्तु । स्तवांनाः ॥ ३ ॥ 


पदाथा--हे परमात्मन्‌ ! (स्तवाना:) यथार्थगुणसम्पन्ना: (वरुण:) उपदेशक 
(मित्र:) अ्रध्यापक: (अ्रग्नि:) विज्ञानी (चन्द्रा:) जीवन्मुक्ताट, इत्यादयो विद्वांस 
(नः) भ्रस्माक (काम) कामनाम्‌ (आरा, पूपुरन्तु) साध्नुवन्तु, अन्यच्च (न:) अस्मभ्य॑ 
(सहस्र ) सहख्रप्रकारक॑ (शुरुध:) सुखं (यच्छन्तु) ददतु, श्रन्यच्च (ऋतावान:) 
सत्यवादिनों विद्वांस: (नः) अस्मभ्यम्‌ (उपमं, श्रक) परमात्मन: सर्वोपरि ज्ञान 
(विरदन्तु) प्रयच्छन्तु ॥। 


भावाथे:--अ्रस्मिन्‌ मन्त्रे प्रकाशस्वरूपस्य परमात्मनो5पग्रे इयमेव प्रार्थना यत हे 
भगवन्‌ ! श्रध्यापकोपदेशकज्नानिविज्ञानिविद्व्धि भंवता मह्य' सत्योपदेश: दापयि- 
तवब्य:, श्रन्यच्च विविधप्रकारक॑ सुखं सत्यादि धनव्न्च दापयितव्यं, येन वयं पवित्री भूय 
भवतां सर्देव क्रपापात्राणि भवेम ।। 


पवार्थं--हे परमात्मन्‌ ! (स्तवाना:) यथार्थग्रुणसम्पन्न (वरुण:) उपदेशक (भमित्र:) 
भ्रध्यापक (अ्रग्नि:) विज्ञानी (चन्द्रा:) प्रसन्नता देनेवाले विद्वान्‌ (न:, कामं) हमारी कामनाओ्रों 
को (पूषुरन्तु) पूर्ण करें (आर) श्रौर (वि) विशेषता से (नः) हमको (सहस्नर) सहस्रों प्रकार 
के (शुरुध:) सुख (यच्छन्तु) दें (ऋतावान:) सत्यवादी विद्वानू (नः) हमको (उपमं, श्रक॑) 
झनुपम परमात्मा का ज्ञान (रदन्तु) प्रदान करें ॥ 


भरावार्थ--इस मन्त्र में प्रकाशस्वरूप परमात्मा से यह प्रार्थना है कि हे भगवन्‌ ! आप 
हमको भ्रध्यापक, उपदेशक, ज्ञानी तथा विज्ञानी विद्वानों द्वारा सत्य का उपदेश करायें श्रौर 


अनन्त प्रकार का सुख, सत्यादि धन और जीवन में पवित्रता दें ताकि हम शुद्ध होकर श्रापकी 
कृपा के पात्र बनें ॥३॥। 


द्यावाभूमी अदिते आ्आासींयां नो थे वा जज्जञु! सुजनिमान ऋष्वे । 
सा हेव्दें भूम वरुणस्थ वायोमा सिन्रस्ष॑ प्रियतंमरप नुणाम्‌ ॥ ४ ॥ 


द्यावाभूमी हतें। अदिते। त्राउोयां । नः | ये | वां । जज्ञ!। सुडइजनिमानः । 
ऋष्वे इति | मा । हेंटें । भूम । वरुणस्य । वायोः । मा । मित्रस्य॑ | प्रिय5त॑मस्थ। 
नृणाम्‌ ॥ ४ ॥ 


पदार्थ :--(द्ावाभूमी ) हे प्रकाशस्वरूप सर्वाधार ! (अदिते) अखण्डनीय 
परमात्मन्‌ |! (नः) अस्मान्‌ (त्रासीथां) त्रायस्व (ऋष्वे) हे सर्वोपरि विराजमान 
जगदीश्वर | (वां) शक्ति दृयरूपेणास्थितं त्वां (ये सुजनिमान:) पुण्यकर्माण: (जज्नु:) 
नातवन्तः तेषामुपरि (नृणां प्रियतमस्य) लोकानामिष्टतमस्थ (नः) अस्माकं 
(वरुणस्य) अपानवायो: (मित्रस्थ, वायो:) प्राणवायोश्च वबयं (हेडे) प्रकोपे (मा भूम) 
मा स्यथाम ।। 


१० ऋग्वेद: अ० ५ | झ० ५ । व० ४॥। 


भावाथ:--हे सर्वोपरिवत्तमान परमात्मन्‌ ! मनुष्यजन्म धुृत्वाअस्माभिः 
सच्चिदानन्दस्वरूप: त्वमुपलब्ध:, अन्यच्चास्माक त्वमेक एवं स्वामी, श्रतो5स्मा भिरदं 
प्राथ्यंत्ते यत्‌ भ्रस्मभ्यं प्राणापानवायू मा प्रकुप्यताम्‌, उक्तवायुद्धयस्थ संयमात्‌ प्राणा- 
पानगती बुध्वा प्रनया दिशा प्राणायासेन भवत्स्वरूपज्ञानमनुभवाम इममेवास्माक- 
मभ्यर्थनेति ।। 
ह पदार्थ--(द्यावाभूमी, अ्रदिते) हे प्रकाशस्वरूप, «सर्वाधार, अ्रखण्डनीय परमात्मन्‌ ! आप 
(न:) हमारी (त्रासीथां) रक्षा करें, (ऋष्वे) हे सर्वोपरिविराजमान जगदीश्वर ! (ये, 
सुजनिमान:) जो मनुष्यजन्मवाले हमने (वां) आपको (जज्ु:) जाना है, इसलिए (वरुणस्य, 
वायो:) प्राणवायु (नृणां, प्रियतमस्य) जो मनुष्यों को प्रिय है उसका कोप (मा) न हो और 
(मित्रस्य) अपानवायु का भी (हेडे) प्रकोप (मा, भूम) मत हो । 


भावार्थ--हे सर्वोपरि वत्तमान परमात्मन ! आप सच्चिदानन्दस्वरूप हैं, हमने मनुष्य 
जन्म पाकर आपको लाभ किया है इसलिए हम प्रार्थना करते हैं कि हम पर प्राणवायु का कभी 
प्रकोप न हो और नाही हम पर कभी अपानवायु कुपित हो, इन दोनों के संयम से हम सेव 
ग्रापके ज्ञान का लाभ उठायें भर्थात्‌ प्राणों के संयमरूप प्राणायाम द्वारा हम आपके ज्ञान की 
बुद्धि करते हुए प्राणापान वायु हमारे लिये कभी दुःख का कारण न हों, यह प्रार्थंता 
करते हैं ॥४॥ 


ग्रथ स्वभावोकत्यलड्धूरेण प्राणापानों संबोध्य इन्द्रियसंयम: प्राथ्येते-- 
अब स्वभावोक्ति अलंकार से प्राणापान को संबोधन करके इन्द्रियसंयम को प्रार्थना करते हैं:-- 


प्र बाहवां सिसृतं जीवसें न आ नो गव्यूतिसुक्षतं घृतेन॑। 
आ नो जने श्रवयतं युवाना श्रुतं में सिन्नावरुणा हवेमा ॥ ५ ॥ 


प्र । बाहवां | सिसुतं | जीवसें । नः | आ। नः। गब्यूति। उक्त । 
घृतेने। आ | नः । जनें | श्रवयत । युवाना । श्रुतं | मे | मित्रावरुणा | हवां । 
इमा ॥ ५॥ 

पदार्थ :--(मित्रावरुणा) हे प्राणापानरूपवायू ! (नः) अस्माक॑ (जीवसे ) 
जीवनार्थम्‌ (प्र) विशेषतया (बाहवा) युवाभ्यां शक्तिरूपी भूजी (सिसृतं) प्रसारयतम्‌, 
ग्रपर|ञध्च (नः) अस्माक (गव्यूति) इन्द्रियगर्ण (घृतेन) सुस्निग्धतया सुमार्गे (उक्षतं) 
सिज्चतम, हे प्राणापानौ ! भवन्तो (युवाना) सदेव युवावस्थां प्राप्त, अत एवं (नः) 
अस्माक (जने) मादुशे मनुष्ये (आरा) किव््च (श्रुतं) ज्ञानगरति (श्रवयतं) वद्ध यताम्‌ 
(मे) मम (इमा, हवा:) प्राणापानरूपा आहुती: (श्रुत॑ं) प्रवाहिता: कुरुताम्‌ ।। 

पदार्थे--(मिन्रावरुणा) हे प्राणापानरूप वायो ! आप (नः) हमारे (जीवसे) जीवन के 
लिए (प्र) विशेषता से (वाहवा, सिसृतं) प्राणापानरूप शक्ति को विस्तारित करें (आ) और 
(नः) हमारी (गव्यूति) इन्द्रियों को (घृत्तेन, उक्षतं) श्रपनी स्तिग्धता से सुमार्ग में सिंचित करें, 
है प्राणापान ! श्राप नित्य (युवाना) युवावस्था को प्राप्त हैं इसलिए (नः, जने) हमारे जैसे 
मनुष्यों में (अरवयतं) ज्ञानगति बढ़ायें (आ) और (मे) हमारी (हवा, इमा) इन प्राणापानरूप 
आहुतियों को (श्रुत॑) प्रवाहित करें ॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४ | सु० ६३ || ११ 


भावा्थ--मनुष्य की स्वाभाविक गति इस ओर होती है कि वह श्रपने मन, प्राण तथा 
इन्द्रियों को संबोधन करके कुछ कथन करे, साहित्य में इसको स्वभावोक्ति--अलंकार भौर 
दाशनिकों की परिभाषा में उपचार कहते हैं, यहाँ पूर्वोक्त श्रलंकार से प्राणापान को संबोधन 
करके यह कथन किया है कि प्राणायाम हारा हमारी इन्द्रियों में इस प्रकार का बल उत्पन्न हो 
जिससे वह सन्‍्मार्ग से कभी च्युतन हों श्रर्थात्‌ श्रपने संयम में तत्पर रहें, और इनको 
“थरुवाना” विशेषण इसलिए दिया है कि जिस प्रकार श्रन्य शारीरिक तत्त्व वृद्धावस्था में जाकर 
जीर्ण हो जाते हैं, इस प्रकार प्राणों में कोई विकार उत्पन्न नहीं होता, नित्य नूतन रहने के 
कारण इनको “युवा” कहा गया है ॥५॥। 


नू मित्रो वरुणो अयथमा नरत्मनें तोकाय वरिंवों दघन्तु । 
सुगा नो विग्वां सुपथानि सन्‍्तु यू पांत स्वस्तिभिः सदां नः॥६॥ 


नु। मित्र: । वरुणः। अयेमा। नः। त्मनें। तोकाय॑। वरिंवः। 
दुधन्तु | सुडढगा । नः । विश्वां । सुषपर्थानिं | सन्तु । यूयं । पात । स्वस्तिडमिंः । 
सदां | नः ॥ हे ॥ 

पदार्थ:--(नु) निश्चयेन (ग्रित्र:) श्रध्यापक: (वरुण:) उपदेशकश्च (अश्रयेमा) 
नन्‍्यायकारी > विद्वान, एते सर्वे विद्वांस: (नः) अस्माक॑ (त्मने) आ्रात्मने (तोकाय) 
सन्‍्तानाय च (वरिव:) ऐश्वर्य्य दधन्तु प्रयच्छन्तु, अन्यच्च (नः) श्रस्माक॑ (विश्वा, 
सुपथानि) सर्वे पन्‍थान: (सुगा:) कल्याणरूवा:(सन्तु) भवन्तु, हे श्रध्यापकोपदेशकगण! 
(यूयं) भवन्त हइत्यथे:, (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनादिधभि: (नः) भ्रस्मान्‌ (सदा) 
सवेदा (पात) रक्षत ।। ह 


पदार्थ--(नु) निश्चय करके (मित्र:) श्रध्यापक (वरुण:) उपदेशक (श्रयंमा) न्‍्यायकारी 
ये सब विद्वान्‌ (नः) हमारे (त्मने) श्रात्मा के लिए और (तोकाय) सन्‍्तान के लिए (वरिव:) 
ऐश्वय्यं को (दधन्तु) दें और (न:) हमारे (विश्वा:) सम्पूर्ण (सुपथानि) मार्ग (सुगा:) कल्याणरूप 
सनन्‍्तु हों, और (यूयं) आप (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचन आदि वाणियों से (न:) हमारी (सदा) 
सर्वदा (पात) रक्षा करें ॥ 

भावार्थ--अध्यापक' उपदेशक तथा अन्य श्रन्य विषयों के ज्ञाता विद्वानों को यजमान 
लोग अपने अपने यज्ञों में बुलायें और सम्मानपुर्वकं उनसे कहें कि हे विद्वदूगण ! श्राप हमारे 
कल्याणाथे स्वस्तिवाचनादि वाणियों से प्रार्थना करें और हमारे लिए कल्याणरूप मार्गों का 
उपदेश करें ॥६॥ 


श्रथ त्रयष्षष्टितमस्प षडऋचस्य सुक्तस्य-- 
॥६३॥। १-६ वसिष्ठ: ऋषि: ॥ १-४, ५ सूर्य: । ५, ६ मित्रावरुणो देवते ।॥ 
छुन्‍्द:-१, ६ विराद त्रिष्दुप्‌ । २-५ निच्ृत्त्रिष्टुप्‌ । 
घेवतः स्वर: ।। 


श्रथ प्राणायामादिसंयमध्येयरप ,परमात्मनो. ध्यानसुपदिश्यते-- 
अब प्राणायामादि संयमों द्वारा ध्येय परमात्मा का वर्णन करते हैं-- 


१२ ऋग्वेद: म० ७ | अ० ४ | सू० ६३ ॥। 


उ्देति सुभगों विश्वच॑त्ञाः साधारण: स॒र्यों मानंषाणाम । 
चक्तुसित्रस्य वरुणस्य देवश्वर्मेंव यः समविंव्यक्तमोंसि ॥ १ ॥ 
उत्‌ | ऊँ इति | एति | सुउभगं: | विश्व५च॑क्ताः। साधांरणः । सूर्यः 


मालुपाणास्‌ | चक्तुः । मित्रस्य॑ | वरुणस्य। देवः | चर्म ट्व | यः। सं5अविव्यकृ | 
तमाँसि ॥ १ ॥ 


पदार्थ :--(य:, देव:) य: ज्योतिःस्वरूप: परमात्मा (मित्रस्य, वरुणस्य) 
भ्रध्यापकोपदेशकयो: (चक्षु:) नेत्रम्‌ श्रस्ति अन्यच्च यः (तमांसि) अज्ञानानि (चर्म, 
इव) तृणानीव (सं) सम्यक्तया (अ्रविव्यक्‌) नाशयति, स एवं (मानुषाणां) सर्वमनु- 
जानां (साधारण:) सामान्यरूपेण (सूर्य:) प्रकाशक: (विश्वचक्षा:) सर्वद्रष्टा (सुभग:) 
ऐश्वयेसंपन्नो5स्ति, स परमात्मा प्राणायामादिसंयमै: (उद्बेति) प्रकटीभवति ।। 

पदार्थ--(य:, देव:) जो दिव्यरूप परमात्मा (मित्रस्थ, वरुणस्य) श्रध्यापक तथा 
उपदेशकों को (चक्षु:) मार्ग दिखलानेवाला श्ौर जो (तमांसि) श्रज्ञानों को (चमं, इव) तुच्छ 
तृणों के समान (सं) भले प्रकार (अ्रविव्यकू) नाश करता है, वही (मानुषाणां) सब मनुष्यों का 
(साधारण: ) सामान्यरूप से (सूर्य:) प्रकाशक, (विश्वचक्षा:) सर्वद्रष्टा और (सुभग:) ऐश्वय्ये- 
सम्पन्न है, वह परमात्मदेव प्राणायामादि संयमों से (उद्वेति) प्रकाशित होता है !॥ 


भावार्थ--परमात्मदेवः ही श्रध्यापक तथा उपदेशकों को सन्‍्मार्ग दिखलानेवाला, सब 
प्रकार के अज्ञानों का नाशक है, वह सर्वंद्रष्टा, सर्वप्रकाशक तथा सर्वश्वय्यंसम्पन्न परमात्मा 
प्राणायामादि संयमों द्वारा हमारे हृदय में प्रकाशित होता है, इसी भाव को “चित्र देवाना- 
मुदगादनीक॑ चक्षुसित्रस्थ” यजु० ७।४२॥ में प्रतिपादन किया है कि वही परमात्मा सबका 
प्रकाशक श्र सन्‍्मार्ग दिखलानेवाला है, “साधारण: शब्द सामान्यभाव से सर्वत्र व्याप्त होने 
के अभिप्राय से आया है जिसका श्र ऊपर स्पष्ट है ॥१॥ 


लद्वेति प्रसवीता जनांनां महान्केतुरंणवः सूर्यस्य । 

समान॑ चक्र पंयोविधृत्सन्यदेतशो बहं॑ति धूर्ष युक्तः ॥ २॥ 

उत्‌ | ऊँ इति। एति । प्रड्सविता । जनानां । महान | केतुः। अशणेवः । 
सूर्येस्थ | समान । चक्र । परि5आविहंत्सन । यत्‌ ! एतशः | वहंति | धृःउसु ' 
युक्तः ॥ २॥ | 

पदार्थ:--स परमात्मा (जनानाम्‌) सर्वप्राणिनां (प्रसविता) जनयिता (महान) 
ब्रह्मरूप: (केतु:) ध्वजमिव सर्वोपरि विराजमान, (अर्णव:) अन्तरिक्षस्य (सू्येस्य) 
सूर्यमण्डलस्य च यत्‌ (समानं) एक (चक्र) मण्डलाकारं (पर्याविवृत्‌ सन्‌) चालयितु- 
मिच्छन्‌ सन्‌ (धूर्ष) एपां मध्यभागे (युक्त:) संलग्ना (यत्‌) या (एतश:) दिव्यशक्ति: 
(वह॒ति) भनन्तब्रह्माण्डान्‌ संचालयति, तस्या: स्वामी सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मदेव: 
(उद्गवेति) संयमिनां दमिनां जनानामन्त:करणेषु भक्तियोगेन झाविर्भवतीत्यर्थ: ।। 


पदार्थं--वह परमात्मा (जनातां) सब मनुष्यों का (प्रसविता) उत्पादक (महान्‌) सबसे 
बड़ा (केतु:) सर्वोपरि विराजमान (पअर्णवः) श्रन्तरिक्ष तथा (सूर्यस्थ) सुझ्यं के (समान, चक्र, 


है! 


ऋग्वेद: झू० ५ | अ० ५ ॥ व० ५ ॥| १३ 


परि, आाविवृत्सन) समान चक्र को एक परिधि में रखनेवाला है (धूर्षू) इनके घुराश्रों में (युक्तः) 
युक्त हुई (यत्‌) जो (एतश:) दिव्यशक्ति (वहति) अनन्त ब्रह्माण्डों का चालन कर रही है, वह 
सर्वशक्तिरूप परमात्मा (उद्बेति) संयमी पुरुषों के हृदय में प्रकाशित होता है ॥ 


भावार्थ--इस मन्त्र में परमात्मा को सर्वोपरि वर्णन करते हुए यह वर्णन किया है कि 
सबका स्वामी परमात्मा जो सम्राट्‌ के केतु भण्डे के समान सर्वोपरि विराजमान है, वह सूर्य, 
चन्द्रमा, पृथिवी तथा अन्तरिक्ष श्रादि कोटि कोटि ब्रह्माण्डों को रथ के चक्र समान अपनी 
घुराओं पर घुमाता हुआ सबको अ्रपने नियम में चला रहा है उस' परमात्मा को संयमी पुरुष 
ध्यान द्वारा प्राप्त करते हैं ।। 


जो लोग वेदमन्त्रों को सूर्यादि जड़ पदार्थों के उपासन तथा वर्णन में लगाते हैं उनको 
इस मन्त्र के “सूय्यंस्थ” पद से यह श्रथं सीख लेना चाहिए कि बेद सूर्य के भी सूर्य्य को सूर्य 
नाम से कहता है, इसी भ्रभिप्राय से इस सूक्त के प्रथम मन्त्र में परमात्मा को मनुष्यों का सूर्य 
श्रौर इस मन्त्र में उसको भौतिक सूथ्ये का चलानेवाला कहा है, इसी भाव को लेकर 
कैनोपनिषद्‌ १२। में “चक्षुषश्चक्षु:” उसको चक्षु का भी चक्षु कथन किया है श्र्थात्‌ वह 
परमात्मा सूय्ये का सूर्य, प्राण का प्राण तथा चक्षु का चक्षु है, या यों कहो कि सूय्ये, प्राण 
झ्ौर चक्ष आदि अनन्त नामों से उसीका वर्णन किया गया है, इसलिए परस्पर विरोध 
नहीं ॥२॥ 


विश्नाजमान उषसांमुपस्थद्वि मैरुदेंस्पनुमण्यमांनः । 

एष में देवः संविता च॑च्छन्‍्द यः संसान॑ न प्रमिनाति घाम॑ ॥ ३ ॥ 

विउश्राजमानः । उपसाँ | उप3स्थांत्‌ | रेमे!। उत। एति। अनु5सद्यमांनः। 
एपः । में | देवः | सविता । चच्छन्द | यः । समान॑ । न । प्रडमिनातिं । 
घाम। ॥ ३ ॥ 


पदार्थ:--(विभ्राजमान:) सर्वेप्रकाशक: परमात्मा (उषसां) प्रकाशितपदार्थानां 
मध्ये (उपस्थात्‌) स्थितत्वाद्ध तो: (रेमे:) स्तुतिकारकेरुद्गात्रादिभि: (ग्रनुमद्यमान:) 
उपगीयमान: (उदेति) प्रकाशते (एष:) श्रसा (सविता) सर्वोत्पादक: (देव:) परमात्मा 
(मे) मम॒ कामनां (चच्छन्द) प्रयति, अ्रन्यच्च (य:) परमात्मा (नूनें) निश्चयेन 
(धाम) भ्रखिलस्थानं (समान) समानरूपेण (प्रमिनाति) जानातीत्यर्थ: ।। 


पदार्थ---( विश्नाजमाव:) वह प्रकाशस्वरूप परमात्मा (उषसां) सब प्रकाशित पदार्थों में 
(उपस्थात्‌ ) स्थिर होने से (रेभे:) उद्गात्रादि स्तोतृपुरुषों द्वारा (अनुमग्ममान:) गान किया हुप्रा 
(उदेति) प्रकाशित होता है (एष:) यह (सविता) सबका उत्पन्न करनेवाला (देव:) परमात्मा 
(मे) मेरी कामताओं को (चच्छन्द) पूर्ण करता है और (यः) वह (नूनं) निश्चय करके (धाम) 
सब स्थानों को (समान) समानरूप से (प्रमिनाति) जानता है अर्थात्‌ न किसी से उसका राग 
झौर न किसी से द्वेष है ॥। 


भावाथ--भाव यह है कि वह परमात्मदेव प्रत्येक मनुष्य के हृदयरूपी धाम को समान- 
भाव से जानता है उसमें न्यूनाधिक भाव नहीं प्र्थात्‌ वह पक्षपात किसी के साथ नहीं करता, 
परमात्मभावों को झपने हृदयगत करना ही उसके प्रकाश होने का साधन है, वही सब ज्योतियों 


१४ ऋग्वेद: श्र० ५ । अ० ५। व० ५ ॥। 


का ज्योति, सर्वोपरि विराजमान और वही सबका उपास्यदेव है, उसी की उपासना करनी 
चाहिये, अन्य की नहीं ॥३॥। 


 दिवो रुक्‍म उंरूचक्षा उदेति दूरेअंर्थस्तरणिश्रौज॑मानः । 
नून जनाः खूर्येण प्रसंता अयन्न्थोनि कुणवन्नपाँसि ॥ ४॥ 
दिवः | रुक्‍मः। उरुडचक्षां।। उत्‌। एति। दूरेउ्अंथेः। तरशिः। 


अआ्राज॑मानः । नूनं । जनांः । सूर्येण । प्रडसृताः । अयंन्‌। अ्र्थोनि। कृरणवन । 
अपांसि || ४ ॥ 


पदार्थे:--(तरणि:) सर्वस्व तारक: (भ्राजमान:) प्रकाशस्वरूप: (द्रेश्र्थ:) 
स्वेत्र परिषृर्ण: (दिवः) घयुलोकस्य (रुक्म) प्रकाशक: (उरुचक्षा:) सर्वंद्रष्टा, एवंविध: 
परमात्मा तेषां हृदये (उदेति) श्राविभवति, (जना:) ये मनुष्या: (नूनं) निश्चयेन 
(सूयेण) परमात्मोपदिष्टेन मार्गेण (अयन्‌) गच्छन्त: (प्रसूता:) प्रेरिता: (अर्थानि) 
भ्नुष्ठेयानि (भ्रपांसि) कर्माणि (कृणवन्‌) कुवेन्ति ।। 

पदार्थ--(तरणि:) सब का तारक (भ्राजमान:) प्रकाशस्वरूप (दूरेश्र्थ:) सर्वत्र परिपूर्ण 
(दिव:, रुक्‍्म) द्युलोक का प्रकाशक (उरुचक्षा:) सर्वद्रष्टा परमात्मा उन लोगों के हृदय में 
(उदेति) उदय होता है जो (जना:) पुरुष (नूनं) निश्चय करके (सूर्येण) परमात्मा के बतलाये 
हुए (अयन्‌) मार्गों पर चलते हुए (प्रसूता:) नूतन जन्मवाले (अ्र्थानि) सार्थक (प्रपांसि) कर्म 
(कृणवन ) करते हैं ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे पुरुषो ! सन्मार्ग दिखलानेवाला प्रकाश- 
स्वरूप परमात्मा सत्र परिपूर्ण भर चमकते हुए द्युलोक का भी प्रकाशक है, वह स्वत:प्रकाश 
प्रभु उन पुरुषों के हृदय में प्रकाशित होता है जो उसकी आज्ञा का पालन करते और वेदविहित 
कर्म करके सफलता को प्राप्त होते हैं ॥ 


तात्पयें यह है कि यावदायुष वेदविहित कम करनेवाले सत्कर्मी पुरुषों के हृदय में परमा- 
त्मा का प्रकाश होता है, निरुद्यममी, झालसी तथा अज्ञानियों के हृदय में नहीं, इसी भाव को 
“कुबन्नेवेह्‌ कर्माणि जिजोविषेच्छत/समा:”” यजु० ४०२॥ इस मन्त्र में निरूपण किया 
है कि वेदविहित कर्म करते हुए ही सौ वर्ष जीने की इच्छा करो ॥४॥ 
यत्रां चकुरग्ततां गातुम॑स्मे श्येनो न दीयन्नन्चोति पाथ!। 
प्रतिं वां सुर उदिते विधेम न्मोमिसित्रावरुणोत हव्यैः॥ ५ ॥ 


यत्र । चक्र | अमृता | गातुं | अस्मे । श्येन। न। दीय॑न। अनु । 
एति । पाथः । प्रति । वां । सूरें। उत्इईते | विधेम । नम॑:डमिः । मिन्रावरुणा । 
उत | हव्येः ॥ ५ ॥ 

पदार्थ:--परमात्मोपदिशति--( मित्रावरुणा ) हे अध्यापकोपदेशकौ ! (वां) 


युवयों: कृपया (नमोभि:) नमस्कारें: (उदिते, सूरे) उषाकाले परमात्मोपासनां 
(विधेम) करवाम, परमात्मा (श्येनो, न) विद्युदिव (दीयन्‌) शीक्रमेव गंच्छन्‌ 


ऋग्वेद: मं० ७ । श्र० ४ । सू० ६३ || १५ 


(पाथ:) पन्थानं (अन्वेति) गत:, श्रन्यच्च य॑ (गातुं) गन्तुं (अ्रमृता:) मुक्तपुरुषा मुक्ति 
साधनानि (चक्रु:) कृतवन्त:, भ्रन्यच्च (भ्रस्मे) अस्य प्राप्तये (प्रति) प्रतिदिन सन्ध्या- 
वेलायामुपासनां (हव्ये!) हवनद्वारेण स्वस्वस्थानानि संमाज्य (उत) भ्रथवा (यत्र) 
यस्मिन्‌ स्थाने भवन्मन ईश्वरे संलग्नं भवेत्‌ तत्रेवोपासनं करवामहै ।। । 


पदार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि (मित्रावरुण) हे श्रध्यापक तथा उपदेशको ! (वां) 
तुम्हारी कृपा से हम (नमोभिः) नम्नभावों से (उदिते, सूरे) सुय्यं के उदय होने पर उस पर- 
मात्मा की (विधेम) उपासना करें, जो (श्येन:) विद्युत की (न) समान गतिवाले पदार्थों की 
न्‍्याईं (दीयन्‌) शीघ्र (पाथ:, श्रन्वेति) पहुँचा हुआ है श्रौर जिसको (गातुं) प्राप्त होने के लिये 
(अ्रमृता:) मुक्त पुरुष (चक्रु:) मुक्ति के साधन करते हैं (अस्मे) उस स्वतःप्रकाश परमात्मा के 
लिये (वां) तुम लोग (प्रति) प्रतिदिन प्रात:काल उपासना करो (उत) और (हव्ये:) हवन 
द्वारा ्रपने स्थानों को पवित्र करके (यत्र) जिस जगह मन प्रसन्न हो वहाँ श्रार्थना करो ॥ 


भावार्थ--परमात्मा अध्यापक तथा उपदेशकों को आ्राज्ञा देते हैं कि तुम लोग प्रात:काल 
उस स्वयं ज्योति:प्रकाश की उपासना करो जो विद्युत्‌ के समान सर्वत्र परिपूर्ण है श्र जिस 
ज्योति की प्राप्ति के लिये मुक्त पुरुष श्रनेक उपाय करते रहे हैं, तुम लोग उस स्वयंप्रकाश 
परमात्मा की प्रतिदित उपासना करो श्रर्थात्‌ प्रातःकाल ब्रह्मययश्ञ तथा देवयज्ञ करके ध्यान द्वारा 
उसको सत्कृत करो॥ 


परमात्मा के लिये जो यहां “श्येन:” की उपमा दी है वह उसके सवंत्र परिपूर्ण होने के 
अ्रभिप्राय से है, शीघ्रगामी होने के भ्रभिप्राथ से नहीं, निरुक्त एकादश श्रध्याय में श्येन के श्र्थे 
इन्द्र किये हैं और इन्द्र तथा विद्युत्‌ यह एकार्थवाची शब्द है, इसकी व्युत्पत्ति इस प्रकार है कि 
“शंसनोयं गच्छतीति श्येन:'' -- जो सर्वोपरि गतिशील हो उसका नाम “श्येन”' है ॥ 
झ्रौर जो कई एक लोग श्येन के श्रर्थ “बाज” पक्षी के करते हैं कि बाज बहुत शीघ्र एक 
स्थान से उड़कर स्थानान्तर को प्राप्त हो जाता है इसी प्रकार यह भौतिक सूर्य भी उसी को 
न्‍्याईं शीक्रगामी है, या यों कहो कि गृश्न ८ “गिद्ध” पक्षी के समान वेगवाला है, यह श्र्थ 
सायणाचार्य्य ने किग्रे हैं, हमारे विचार में ऐसे श्रर्थ करने ही से वेदों का महत्व' लोगों के हृदय से 
उठ रहा है, जब निरुक्तकार ने श्येन के श्रर्थ स्पष्टतया इन्द्र के किये हैं तो फिर यहाँ गिद्ध तथा 
बाज आदि पक्षियों का ग्रहण करना कैसे संगत हो सकता है, इसी प्रकार निरक्तादि प्राचीन 
बेदाज़रों का श्राश्नय छोड़कर सायणादि भाष्यकारों ने अनेक स्थलों में भूल की है, जैसा कि इसी 
मन्त्र में “सुर” के श्र्थ भौतिक सूर्य करके मन्त्रार्थ यह किया है कि इस भौतिक सूर्य के 
गमनार्थ देवताओं ने श्राकाश में सड़क बनाई है जिसमें वह श्येन तथा गृध्न से भी शीघक्र चलता 
है, इसलिये उसके उदय काल में नमस्कारों से उसकी वन्दना करनी चाहिए। इसका उत्तर यह 
है कि जब इसी सूृक्त के दूसरे मन्त्र में उस शक्ति को इस भौतिक सूय्ये का चालक कथन किया 
गया है और अनेक स्थलों में यह कथन किया गया है कि उसी शक्ति से यह सूथ्यं उत्पन्न होता 
है, जैसा कि “चक्षो: सूर्यो अजायत” ॥ यजु० ३१।१२-उसी चक्षुरूप शक्ति से सूर्य्य 
उत्पन्न हुआ, फिर उक्त श्रर्थ के विरुद्ध यहाँ भौतिक सूय्य की उपासना सिद्ध करना वेदाशय से 
सर्वथा विरुद्ध है ॥५)॥ 


नू मित्रो वरुणो अथेमा नस्त्मनें तोकाय वरिंवों द्धन्तु । 
सुया नो विश्वां सुपथानि सन्‍्तु यूथ पांत स्वस्तिभिः सदां नः॥९॥ 


१६ ऋग्वेद: झ० ५ | झ्र० ५ । ब० ५ ॥। 


तु । मित्र: । वरुणः । अयेमा । नः । त्मनें | तोकाय॑ । वरिंवः । दघन्तु । 
सुध्गा । नः । विश्वां | सुडपर्यानि | सन्तु । यूयं । पात । स्वस्तिउईमिं! । सदा । 


ना ॥ ढ ॥ 
पदार्थ :--(मित्र:) अध्यापक: (वरुण:) उपदेशकश्च (अ्र्य॑मा) न्‍्यायकारी, विद्वान्‌ 
एते सर्वे विद्वांस: (नः) श्रस्माकम्‌ (त्मने) आत्मने (तोकाय) सनन्‍्तानाय च (वरिव:) 
धनम्‌ “वरिव इति धननामसु पठितमभ्‌”।। निरु० ३।९।। (दधन्तु) प्रयच्छुन्तु (न:) 
प्रस्माकम्‌ (विश्वा) सर्वाणि (सुपथानि) मार्गा: (सुगा) सुखेन गन्तुं योग्या: (सन्तु) 
भवन्तु, हे भ्रध्यापकोपदेशकगण ! (यूयं) भवन्तः (स्वस्तिभि:) (नः) ग्रस्मान्‌ (सदा) 
(पात) रक्षत ॥॥ 
ह इति त्रयष्षष्टितमं सुकतं समाप्तम्‌ । 


... पदार्थ--(नु) निश्चय करके (मित्र:) सबका मित्र (वरुण:) वरणीय «« सबका प्राप्य स्थान 
(अयेमा) न्‍्यायकारी परमात्मा (नः) हमारे (त्मने) श्रात्मा के (तोकाय) सुखप्राप्त्यर्थ (वरिव:) 
सब प्रकार का ऐश्वय्यें दधन्तु धारण करायें ग्रथवा भ्रन्न धन आदि से सम्पन्न करें ताकि 
(विश्वा) सब (सुगा) मार्ग (नः) हमारे लिए (सुपथानि) सुमागं (सन्तु) हों भश्रौर हे भगवन्‌ ! 
(यूयं) श्राप (स्वस्तिभि:) कल्याणयुक्त वाणियों से (न:) हमको (सदा) सदा (पात) पवित्र करें॥ 


भाषार्थ---इस मन्त्र में परमात्मा से प्रार्थना है कि हे प्रभो ! आप हमारे लिए सवेदा-- 
सब काल में कल्याणदायक हों श्रौर श्रापकी कृपा से हमको सब ऐश्वर्य्य तथा सुखों को प्राप्ति 
हो, इस मन्त्र में जो मित्र, वरुण तथा अ्र्यमा शब्द श्राये हैं वह सब परमात्मा के नाम हैँ, 
/शं नो सिन्रः शं वरुणः शं नो भवत्वरयंमा” ॥ यजु० ३६।९॥ में मित्रादि सब नाम परमात्मा 
के हैं ।। 


प्रश्च--कहीं मित्र, वरुण के भ्र्थ श्रध्यापक तथा उपदेशक, कहीं प्राणवायु तथा उदानवायु 
भ्ौर कहीं परमात्मा करते हो, आपके इस भिन्नार्थ करने में क्या हेतु ? इसका उत्तर यह है कि 
जैसे एक ही “ब्रह्म” शब्द कहीं वेद का वाचक, कहीं प्रकृति का वाचक,, कहीं श्रन्न का और 
' मुख्यतया परमात्मा का वाचक है, इसी प्रकार उपरोक्त नाम मुख्यतया ब्रह्म के प्रतिपादक हैं 
झोर गौणी वृत्ति से श्रध्यापक तथा उपदेशक आ्रादि नामों में भी वत्तंते हैं, इसी भाव को मह॒षि 
व्यास ने “स्थाज्चेकस्थ ब्रह्मशब्दवत्‌ ॥ ब्र० सू० २।३।४॥ में यह वर्णन किया है कि एक ही 
शब्द प्रकरण भेद से ब्रह्म शब्द के समान नाता अर्थों का वाचक होता है, इसलिए कोई विरोध 
नहीं ॥६॥ 

६३वां सुक्‍त समाप्त हुआ । 


अथ पज्चचंस्यथ चतुष्षष्टितमस्य सुक्तस्थ-- 


१---५ वसिष्ठ ऋषि: ॥ मिन्नावरुणा देवते ।॥। 
छन्‍्द:-१, २-४ त्रिष्टुप्‌ । ५ विराट त्रिष्टूप ॥ घेवतः स्वरः ॥। 
अधुना राजसुययज्ञों निरूप्यते । 
अब राजसूययज्ञ का निरूपण करते हैं । 


लत 


ऋग्वेद: मं० ७ । भ्र० ४ । सू० ६४ ॥। १७ 


दिवि क्षय॑न्ता रज॑सः एथिव्यां प्र वा घृतस्प॑ निणिजों ददीरन । 
इब्यं नों मित्रो अंयमा सुजांतो राजा सुक्तत्रो वरुणो हुषनत ॥ १ ॥ 


दिवि | ज्ञय॑न्ता | रज॑सः । प्रथिव्यों | प्र । वां। घृतस्य॑। निः5निजः । 
ददीरन । हव्यं । नः । मित्र; । अयेमा | सुडजांतः । राजा | सुछ्षत्रः | वरुणः। 
जुपन्त ॥ १॥ 


पदार्थ:--परमात्मोपदिशति हे अ्रध्यापकोपदेशको (दिवि क्षयन्ता) द्युलोकस्य 
स्वामिनौ भवन्तौ (प्रथिव्यां) प्रधिवीलोके (रजस:) पदार्थविद्याया वेत्तारों भवन्तौ 
(प्र, वां) युवाभ्यां प्रेरिता राजान: (घृतस्य) प्रेमभावस्थ (निर्णिजः) स्नेहम्‌ 
(ददीरन्‌ ) प्रजाभ्य: प्रयच्छन्तु, अन्यच्च (नः) अ्रस्माकम्‌ (हव्यं) राजसूयाख्यं यज्ञ 
(मित्र:) सव्वंप्रिय: (प्रय्यंमा) न्‍्यायकारी (सुजात:) कुलीन: (राजा) दीप्तिमान्‌ 
(सुक्षत्र:) क्षात्रधमंवित्‌ (वरुण:) वरणीय: एवं विधा राजान: राजसूयाख्य॑ यज्ञ 
(जुषन्त) सेवन्ताम्‌ ।। 

पदार्थ--(दिवि, क्षयन्ता) द्यूलोक में क्षमता रखनेवाले (पृथिव्याम्‌) प्थिवी लोक में क्षमता 
रखनेवाले (रजस:) राजस भावों के जाननेवाले अश्रध्यापक तथा उपदेशक राजा तथा प्रजा को 
सदुपदेशों द्वारा सुशिक्षित करें और (प्र, वां) उन श्रध्यापक तथा उपदेशकों के लिए प्रजा तथा 
राजा लोग (घृत्तस्य, निर्णिज:) प्रेमभाव का (ददीरन) दान दें श्रौर (नः) हमारे (हब्यं) 
राजसूय यज्ञ को (मित्र:) सब के मित्र (प्रय्येमा) न्‍्यायशील' (सुजात:) कुलीन (सुक्षत्र:) 
क्षात्रधर्म के जाननेवाले (वरुण:) सब को आश्रयण करने योग्य राजा लोग (जुषन्त) 
सेवन करें । 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यों ! तुम द्यलोक तथा प्रथिवी लोक की 
विद्या जाननेवाले अ्रध्यापक तथा उपदेशकों में प्रेम-भाव धारण करो और राजसूय यज्ञ के 
रचयिता जो क्षत्री लोग हैं उनका प्रीति से सेवन करो ताकि तुम्हारे राजा का पृथिवी तथा 
बुलोक के मध्य में सवंत्र ऐश्वय्यं विस्तृत हो जिससे तुम सांसारिक अभ्युदय को प्राप्त होकर 
सुखपूर्वंक जीवन व्यतीत करो श्रर्थात्‌ जो सब का मित्र न्यायकारी कुलीन श्रौर जो डाकू 
चोर तथा अन्यायकारियों के दुःखों से छुड़ानेवाला हो ऐसे राजा की प्रेमलता को अ्रपने स्नेह से 
सिज्चन करो ॥१॥ 


आ राजाना मह ऋतस्थ गोपा सिन्धुपती क्षत्रिया यातमवबाक्‌। 
इत्ठों नो मिन्रावरुणोत वृष्टिमव॑ दिव इंन्वतं जीरदानू॥ २॥ 
आ। राजाना ! महः | आतस्य । गोपा | सिन्धुंपती इति । सिन्धुपती । 
ज्षत्रिया | यात॑ | अवोकू । इकाँ। नः। मिन्रावरुणा। उत। वृष्टि। अब। 
दिवः । इन्व॒तं | जीरदानू | २ ॥ 


पदार्थ:--( राजाना) हे प्रजापालकजना: भवन्तः (महः, ऋतस्य) महतः सत्यस्य 
(गोपा) रक्षका: (सिन्धुपती) सबवसिन्धुप्रदेशानां पतयः (क्षत्रियाः) प्रजारक्षका 


श्प ऋग्वेद: अ० ५। अ० ५ व० ६॥।. 


(अर्वाक, यातं) शीघक्षमागत्य. (न:) अस्माकम्‌ (मित्रावरुणा) अ्रध्यापकोपदेशकयों 
(इढ्ं, वृष्टि) अन्यसाधनस्य च पुष्टिद्वारेण (अ्व) रक्षन्तु भवन्त:, अन्यच्च (जीर- 
दान) शीघ्रमेव (दिव:) द्लोकस्य ऐश्वर्य्येण (इन्व्ते) वर्धयन्तु ॥। 


पदार्थ--(राजाना) हे राजा लोगो ! तुम (महः, ऋतस्य, गोपा) बड़े सत्य के रक्षक 
(सिन्धुपती) सम्पूर्ण सागर प्रदेशों के पति (आ) और (क्षत्रिया) सब प्रजा को दुःखों से बचाने- 
वाले हो (पर्वाक्‌, यातं) तुम शीघ्र उद्यत होकर (नः) अपने (मित्रावरुणा) श्रध्यापक तथा 
उपदेशकों की (इर्ठा वृष्टि) श्रन्न धन के द्वारा (अब) रक्षा करो (उत) और (जीरदानू) शीघ्र 
ही (दिव:) अ्रपने ऐश्वय्यं से (इन्वतं) इनको प्रसन्न करो ॥। 


भावाथे---परमात्मा उपदेश करते हैं कि है राजा लोगो ! तुम सदा सत्य का पालन करो 
और एक मात्र सत्य पर ही अ्रपने राज्य का तिभर रक्‍्खो, सब प्रजावर्ग को दुःखों से बचाने 
का प्रयत्न करो और श्रपने देश में विद्याप्रचार तथा धर्मप्रचार करनेवाले विद्वानों का धनादि से 
सत्कार करो ताकि तुम्हारा ऐश्वय्य॑ प्रतिदिन वृद्धि को प्राप्त हो ॥२॥ 


मित्रस्तन्‍नों वरुणों देवो अयेः प्र सा्थिछ्ठेभिः पथिमिंन॑यन्तु 

ब्रवद्यथां न आदरिः सुदास॑ हषा मंदेस सह देवगोंपाः ॥ ३ ॥ 

मित्र: | तत्‌ | नः । वरुणः । देवः | अये। | प्र। साधिष्ठेमिः। पथिउठमिं:। 
नयन्तु । ब्रवंत्‌ | यथा | नः | आत्‌ | अरिः । सुदाउसें | इषा। मदेम | सह। 
देव5गाँपा: | ३ ॥ 


पदार्थ :--हे राजान: भवन्तः (तत्‌) सः (मित्र:) अ्रध्यापक: (वरुण:) उपदेश- 
कश्च (शअ्रये:) न्यायाधीश: (देव:) विद्वान्‌ इमे सर्वे (प्र, साधिष्ठेभि:) शुभसाधन- 
वदुभि: (पथ्चिभि:) मार्गे: (नन्‍्तु) गमयन्तु, अन्यच्च (देवगोपा:) राजजने: तथा 
प्रजाजने: (सह) परस्परं मिलित्वा (इषा) ऐश्वर्येंग (मदेम) हृष्येम, श्रन्यच्च 
(सुदासे) उत्तमदानाय (ग्रनरि:) श्रति गच्छति यथातत्त्वं न्‍्यायं करोतीति न्‍्यायकारी 
परमात्मा (न:) अस्मान्प्रति (यथा) येन प्रकारेण (श्रात्‌) सर्देव (त्रवत्‌) उपदिशतति 
एवं भवन्त: (नः) अस्मान्प्रति उपदिशन्तु ।॥। हे 


पदार्थं--है राजा तथा प्रजाजनों ! तुमको (तत्‌) वह (मित्र:) अध्यापक (वरुण:) 
उपदेशक' (अ्रये:) न्यायाधीश (देव:) विद्वान्‌ (प्र, साधिष्ठेभि: पथिभि:) भले प्रकार शुभ 
साधनोंवाले मार्गों से (नयन्तु) ले जाय॑ं ताकि (सह, देवगोपा:) राजा तथा प्रजाजन साथ साथ 
(इषा, मदेम) ऐश्वय्य का सुख लाभ करें (सुदासे) उत्तम दान के लिए (पअरि:) न्यायकारी 
- परमात्मा (न:) हमको (यथा) जिस प्रकार (आत्‌) सर्देव (ब्रवतू) उत्तम उपदेश करते हैं उसी 
प्रकार आप (नः) हमको उपदेश करें॥ 
भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजा तथा प्रजाजनों ! तुम उस सर्वोपरि 
न्थायकारी परमात्मा की झ्राज्ञा का यथावत्‌ पालन करो जिससे तुम मनुष्य जन्म के फलचतुष्टय 
को प्राप्त कर सकौ, तुमको तुम्हारे भ्रध्यापक, उपदेष्टा तथा न्यायाधीश सदेव उत्तम मार्गों से 
चलायें जिससे तुम्हारा ऐश्वर्य्य प्रतिदिन वृद्धि को प्राप्त हो ॥३॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ४ सु० ६४ ॥। श्र 
_ थो वां गते मनंसा तक्चदितसूध्यां घीति कृणवंद्धारयंच्च | 
उक्तेथों मित्रावरुणा घृतेन ता रांजाना खुल्ितीस्तपेयेथाम्‌ ॥ ४ ॥ 


यः । वां | गतें। मनंसा । तक्षंत्‌। एतं। ऊध्वों | धीर्ति। कृणवंत्‌ । 
धारयंत्‌ | च । उत्तेथाँ । मित्रावरुणा | घृतेने। ता। राजाना। सुउक्षितीः | 
तपयेथाम्‌ ॥ ४ ॥ 


पदार्थ :--(य:) ये राजान: (मिन्रावरुणा) श्रध्यापकोपदेशकयो: (गतेन) स्नेहेन' 
(उक्षेथां) सिज्चन्ति (ता) ते (सुक्षितीः) सम्पूर्ण प्राणिन: (तपंयेथाम्‌) त्पंयन्ति, 
अपरं चये (वां) अ्रध्यापकोपदेशकयो: (गत) गूढ़ाशयम्‌ (मनसा) चित्तवृत्त्या 
(तक्षत्‌) बिचारयन्ति ते (एत॑ं) पूर्वोक्तम्‌ (ऊर्ध्वा, धीति) उन्नतकर्म रक्षाम्‌ (धारयत्‌) 
धारण कृत्वा (कृणवत्‌) कुव॑न्ति ते सदेव उन्नतिषथ प्राप्नुवन्ति ॥। 


पदार्थ--(य:) जो (राजाना) राजा लोग (मित्रावरुणा) श्रध्यापक तथा उपदेशकों को 
(घृतेन) स्नेह से (उक्षेथां) सिज्चन करते हैं (ता:) वह (सुक्षितीः) सम्पूर्ण प्रजा को (तर्पयेथां) 
तृप्त करते हैं (च) और जो (वां) श्रध्यापक तथा उपदेशकों के (गत) गूढ़ाशयों का (मनसा) 
मन से (तक्षत्‌) विचार कर (एवं) उन (ऊर्ध्वां, धीति) उन्नत कर्मों को (धारयत्‌) धारण करके 
(कृणवत्‌) करते हैं वह सदेव उन्नत होते हैं ॥ 


भावार्थ-परमात्मा उपदेश करते हैं कि जो राजा लोग श्रपनी प्रजा में विद्या तथा 
धार्मिक भावों के प्रचारार्थ अ्रध्यापक और बड़े बड़े विद्वान धाभिक उपदेशकों का श्रपने स्नेह से 
पालन पोषण करते हैं वह श्रपनी प्रजा को उन्नत करते हैं श्रौर जो प्रजाजन उक्त महात्माओं के 
उपदेशों को मन से विचार कर श्रनुष्ठान करते हैं वह कभी श्रवनति को प्राप्त नहीं होते प्रत्युत 
सदा उन्नति की ओर जाते हैं ॥४॥ . 


एष स्तो्मों वरुण मित्र तुभ्यं सोम॑ः शुक्रों न वायवेंड्यामि । 
अविष्ट घियों जिग॒त पुरंघीयूर्थ पांत स्वस्तिभिः सदां न: ॥ ५ ॥ ५९॥ 
एपः । स्तोम॑ः | वरुण । मित्र । तुम्यँ । सोम: । शुक्र: । न। वायवें । 
अयामि | श्रविष्ट । घियंः । जिग॒त॑ । पुरंडधीः । यूयं। पात। स्वस्तिष्मिः । 
सदा नः॥ ५॥ <॥ 
पदार्थ :--(वरुण, मित्र) हे अ्रध्यापकोपदेशको ! (तुम्यं) भवदर्थ म्‌ (एष:, स्तोम: ) 
भ्रय॑ ब्रह्ममज्ञः (सोमः) साधुस्वभावस्य (शुक्र) बलस्य च दाता भवतु अन्यच्च 
(बायवे, न) आदित्य इव (अ्रयामि) प्रार्थये (धियः) भवद्बुद्ययः (अविष्टं) श्रेष्ठ- 
कर्मणि (जिगृतं) सदेव वर्तेरन्‌ अ्न्यच्च भवन्तः (पुरंधी:) ऐश्वरय्यम्‌ प्राप्लुयु: (यूयं) 
भवन्त: (न:) अस्मानप्रति (सदा) सर्वदेव (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनादिवार्भि: 
(पात) रक्षन्तु ॥। । 


इंति चतृष्षष्टितमं सुकत षष्ठो वर्गेश्च समाप्त: ॥॥ 


२० ऋग्वेद: ग्र० ५ । श्र० ५ । व० ७ ॥। 


पदार्थ--(मित्र, वरुण) हे श्रध्यापक तथा उपदेशको ! (तुम्यं) तुम्हारे लिये (एथ:, 
स्तोम:) यह विद्यारूपी यज्ञ (सोम:, शुक्र) शील तथा बल के देनेवाला हो और तुम्हें (वायवे, 
न, श्रयामि) आ्रादित्य के समान प्रकाशित करे (धिय:) तुम्हारी बुद्धि (अ्रविष्टं) श्रेष्ठ कर्मों में 
(जिगृतं) सदा वर्त्तें जिससे तुम (पुरंधी:) ऐश्वय्यंशाली होश्रो (यूयं) तुम लोग (सदा) सबंदा 
(स्वस्तिनि:) स्वस्तिवाचनादि वाणियों से (न:) हमको (पात) पवित्र करो, ऐसा कथन 
किया करें ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वानों ! यह विद्यारूपी यज्ञ तुम्हारे लिए 
बल तथा प्रकाश देनेवाला हो भ्रौर यह यज्ञ तुम्हारे सम्पूर्ण कर्मों को सफल करे, तुम्हारी बुडियें 
सदा उत्तम कर्मों में प्रवृत्त रहें, तुम इस यज्ञ की पूर्णाहुति में सदा यह प्रार्थना किया करो कि 
परमात्मा मंगलमय भावों से सदेव हमको पवितन्र करे ॥५॥ 


६४ वां सूक्‍त और छुठवां वर्ग समाप्त हुआ । 


अथ पठ्चर्चस्थ पञ्चषष्टितमस्यथ  सुक्तस्थ-- 
१---५ वसिष्ठ ऋषि: ।। मित्रावरुणों देवते ।॥ 
छन्‍्द:-१, ५ विराटू । २ त्रिष्टुप्‌। 
३, ४ निचचृत्त्रिष्टुप्‌ ।। घेवत: स्वर: ।। 


श्रथ प्रातः सुय्योदयसमये परमात्मानं वर्णयन्त ऐश्वर्य्य प्रार्थयन्ते । 
अब प्रातःकाल सूर्योदय समय परमात्मा का उपासन कथन करते हुए उससे 
ऐश्वय्यंप्राप्ति की प्रार्थना करते हैं-- 
भ्रथ सुरय्योदये परमात्मोपासनं कथ्यते--- 
॥ श्रब सुर्योदय समय में परमात्मा का उपासन कहते हैं ॥। 
प्रति वां सर उदिंते सूक्तेमित्रं हुवे वररुणं पूतद॑त्तं । 
ययोरमुर्य !मक्तित॑ ज्येष्ठं विश्वस्थ याम॑न्नाचितां जिगत्नु ॥ १ ॥ 
भ्रतिं । वां । सूरें । उत्‌डईते । सु5उक्ते: । मित्र । हुवे । वरुण । पृतउद॑क्षे । 
ययाँ: । असुर्य । अक्षितं | ज्येष्ठ | विश्वस्थ | याम॑न्‌ । आरउचितां । जिगत्नु ॥ १॥ 
पदार्थे:--(सूरे, उदिते) सूय्योदियसमये (मित्र) सर्वेमित्रं परमात्मानम्‌ (वरुणं) 
सर्वे: सेवनीयम्‌ (पृतदक्ष) पवित्रनीतिम्‌ एवंविध परमात्मानम्‌ (सूक्‍्ते:) मन्त्रसमूहै: 
अहं सदा (हुवे) आह्यये तथा च (वां) अ्रध्यापकोपदेशकयो: शिक्षालाभार्थ आह्वान 
करोमीत्यर्थ:, (ययो:) श्रध्यापकोपदेशकयो राजा तथा प्रजा श्राह्वानं करोति 
अ्रन्यच्च (अक्षितं) क्षयरहितम्‌ (असुर्य) श्रपरिमितबलसंयुक्तम्‌ (ज्येष्ठ) सर्वोपरि- 
विराजमानम्‌ (विश्वस्थ, यामन्‌ ) सम्पूर्णयुद्धजेता रम श्राह्यामि (आचिता) बुहद्युद्ध- 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ४ । सु० ६५ || २१ 


विज्ञानवन्तौ यौ भ्रध्यापकोपदेशकौ तयोराद्धानं कार्य्यम्‌ इति शेष: य एवं करोति स 
संग्रामे शत्रुसड घस्य (जिगत्नु:) जेता भवति ॥। 

पदार्थ--(वां) हे राजा तथा प्रजाजनसमुदाय ! तुम सब (सूरे, उदिते) सूर्योदय काल में 
(मित्र) सबका मित्र (वरुणं) सबका उपासनीय (पूतदक्षं) पवित्र नीतिवाले परमात्मा के (प्रति) 
समक्ष (सूक्तौ:) मन्त्रों द्वारा (हुवे) उपासना करो (ययो:) जो उपासक राजा तथा श्रजाजन 
(अ्रक्षितं, असुर्य) अ्परिमित बलवाले (ज्येष्ठं) सब से बड़े (विश्वस्थ, यामन्‌) संसार भर के 
संग्रामों में (आ्राचिता) वृद्धिवाले देव की उपासना करते हैं वह (जिगत्नू) श्रपने शत्रुओं को 
संग्रामों में जीत लेते हैं । 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे पुरुषों ! तुम सब सूर्योदयकाल में वेद मन्‍्त्रों 
द्वारा स्वंपूज्य परमात्मा की उपासना करो जिससे तुम्हें भ्रक्षत बल तथा मनोवाड्छत फल की 
प्राप्ति होगी और तुम संग्राम में अ्रपने शत्रुओं पर विजय प्राप्त करोगे । यहां द्विवचन से राजा 
तथा प्रजा दोनों का ग्रहण है श्रर्थात्‌ राजा भ्ौर प्रजा दोनों उपासनाकाल में प्रार्थना करें कि हे 
भगवन्‌ ! झ्राप हमको श्रक्षत बल प्रदान करें जिससे हम प्पने शत्रुओ्नों को जीत सकें ॥| 

इस मन्त्र में सुयोदिय समय संध्या तथा उपासना का विधान स्पष्ट पाये जाने से सबका परम 
कतंव्य है कि सू्योदिय समय ब्राह्म मुहृत्तं में परमात्मा की उपासना करें जिससे बुद्धि, बल तथा 
सब प्रकार का ऐश्वय्य प्राप्त हो ॥१॥ 


ता हि देवानामझुरा तावर्या ता न: स्ितीः कंरतसूजेय॑न्तीः । 
अदययाम॑ मित्रावरुणा वयं वां द्यावां च यत्र॑ पीपयनज्नहां च॥ २ ॥ 
ता । हि । देवानाँ । असुंरा | तो | श्र्यो । ता । नः। ज्षितीः। करत॑। 


अहां। च ॥ २॥ 


..पदार्थ:--(हि) निश्चयेन (ता) राजा तथा प्रजा जनौ (देवानां) विदुषां मध्ये 
(असुरी) बलवन्तौ भवतः (ता) (प्र्या) श्रेष्ठो भवत: (तौ) (न:) अस्माकम्‌ 
(क्षिती:) प्रथिवीम्‌ (ऊर्ज॑यन्ती:) वृद्धिसंयुक्ता: (करतं) कुंरुतामित्यर्थ: (मित्रावरुणा) 
हे अ्रध्यापकोपदेशकों (वर्य) (वां) युवाम्‌ (अ्श्याम) प्राप्नुयाम (द्यावा) द्यावा- 
पृथिव्यौ (यंत्र) यस्मिन्विषये (पीपयन्‌) अस्मान्प्रति प्याययेतां (च) पुनः (अ्रहम) 
ग्रहोरात्राणि वर्धेरन्‌ यत्र एवंविधा प्रार्थना भवति तत्रेव सर्वेश्वय्य॑मुत्पद्यते इति 
भाव: ।। 

पदार्थ--(हिं) निश्चय करके (ता) वही (तौ) राजा तथा प्रजा (देवानां) देवों के मध्य 
(असुरा) बलवाले होते, (अ्र्या) वही श्रेष्ठ होते और (ता) वही (न:) हमारी (क्षिती:) प्रुथिवी 
को (ऊर्जयन्ती: करतं) उन्नत करते हैं जो (मित्रावरुणा) सब के मित्र तथा १रणीय परमात्मा की 
उपासना करते हुए यह प्रार्थना करते हैं कि (वर्यं) हम लोग (अश्याम) परमात्मपरायण हों 
(च) और (यत्र) जहाँ (वां) राजा प्रजा दोनों (श्रह्म) प्रति दिन (पीपयन्‌) वृद्धि की प्रार्थना 
करते हैं वहाँ (द्यावा) चूलोक तथा पृथिवी लोक दोनों का ऐश्वरय्यं प्राप्त होता है ॥ 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! तुम प्रतिदिन परमात्मपरायण हीने 
के लिए प्रयत्न करो, जो लोग प्रतिदिन परमात्मा से प्रार्थना करते हुए श्रपनी वृद्धि की इच्छा 


२२ ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ५ | व० ७ !। 


करते हैं वह द्यूलोक तथा पृथिवी लोक के ऐश्वरय्यं को प्राप्त होते हैं, इसलिए तुम सर्देव भ्रपती 
वद्धि के लिए प्रार्थना किया करो ॥१।॥। 


. ता भूरिपाशावलतस्थ सेतू दुरत्येतूं रिपये मरत्याय । 
ऋतस्थ समिज्रावरूणा पथा वांसपो न नावा दुंरिता तरेम ॥ ३ ॥ 
ता । सूरिंष्पाशों । अदृतस्थ | सेतू इति। दुरत्येत इति दुःउश्नत्येत॑ । 


दुःडइता । तरेम ॥ ३ ॥ 

पदार्थ :--(ऋतस्य) सत्स्य (पथा) मार्गेण (मित्रावरुणा) शक्तिद्यवान्परमात्मा 
स्वेस्थ मित्र: सर्वेस्य वरणीयश्च (वां) राजानं तथा प्रजाजनम्‌ (नावा) नौकल्प- 
साधने: (न:) श्रस्मान्‌ (दुरत्येतु) तारयतु अन्यच्च (भूरिपाशौ) श्रनन्तबलयुक्त 
(अनुृतस्य सेतु:) सन्मय्यदित्यथे:, तद्द्वारेण तद्भक्त: विघ्नौधं तरतीत्यर्थ: इत्यत्र 
द्विवचनमतन्त्रम्‌, “बहुल छन्‍्दसोति' विधानात्‌ अर्थात्‌ छन्दसि ह्विवचनस्थाने5पि एक- 
वचन संपच्यतइत्यर्थ: ॥। 


पदा्थं--(ऋतस्य) सत्य का (पथा) मार्ग जो (मित्रावरुणा) सबका मित्र तथा वरणीय 
परमात्मा है वह (वां) हम राजा प्रजा को (श्रप:) जल की (नावा) नौकाओं के (न) समान 
(दुरिता) पापों से (तरेम) तारे, वह परमात्मा (मर्त्याय) मरणधर्मा मनुष्यों के (रिपवे) रिपुत्रों 
के लिए (भूरिपाशौ) भ्रनन्त बलयुक्त और (ता) पूर्वोक्त गुणोंवाले भक्तों के लिए (श्रनृतस्य) अनृत 
से तराने का (सेतु) पुल है जिसके द्वारा उसका भक्त सब प्रकार के विघ्नों से (दुरत्येत्‌) तर 
जाता है ॥ 

भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! जल की नौकाओं के समान तुम्हारे 
तराने का एक मात्र साधन परमात्मा ही है, इसलिए तुम सेतु के समान उस पर विश्वास करके 
इस संसार रूप भवसागर को जिसमें रिपु श्रादि अ्रनेक प्रकार के दुरित रूप नक्त और शअ्रस॒त्यादि 
अनेक प्रकार के भंवर हैं, इन सब से बचकर पार होने के लिए तुम्हें एक मात्र जगदीश्वर का 
ही प्रवलम्बन करना चाहिए अन्य कोई साधन नहीं ॥३॥ 


आ नो मिन्नावरुणा हव्यजुर्डि घृतैगव्यूतिमुक्षतमिव्ठाभिः । 

प्रति वामन्न वरसा जाय एणीतमुदनो दिव्यस्य चारों: ॥ ४ ॥ 

आर । नः । मित्रावरुणा । हृव्यडजु्टि । प॒तेः । गव्यूंति । उत्तत॑ | इत्शाभिः 
प्रति । वां । अन्न । वर | गा । जनाय । पृणीत॑ । उद्नः । दिव्यस्थ । चारों: 
॥ ४॥ 


पदा्े .--(भिन्रावकुण') हे सर्वेप्रेय तथा सर्वेवरणीय शक्तिमन्परमात्मन (न) 
अस्माकम्‌ (हव्यजुष्टि गव्यूति) यज्ञभूमिम्‌ (श्रा) सम्यक्प्रकारेण (घ॒त्ते, इकाभि:) 
घतस्तथा श्रन्नेश्च (उक्षतं) सिज्चतम्‌ (वां प्रति) युवां प्रति अत्र अ्स्मिल्लोके (वरं) 
उत्क्ृष्टम्‌, काय्यंकारिण: (नः) अस्मान्प्रति (उदनः) स्नेहस्य भावम्‌ (पृणीतं) 
प्रयच्छतु श्रत्यहूं भवत इयमेव प्रार्थना यत्‌ (दिव्यस्थ चारो:) चरणशीलस्य 
चुलोकस्य वयमव्याहृतगतयों भवेम ॥। । । 


ऋगेद: ग्र० ५ | अ० ५ | व० ६५ ॥। २३ 


पदार्थ--( मित्रावरुणा) हे: परमात्मन्‌ ! (नः) हमारे (हव्यजुष्टि गव्यूति) यज्ञ भूमि को 
(आ) भलीभाँति (घुत्ते:, इतामि:) घुत तथा श्रन्नों से (उक्षतं) पूर्ण करें (वां) दोनों राजा प्रजा 
को (अन्न) यहां (बरं) श्रेष्ठ (आ) और (चारो: दिव्यस्थ) चरणशील झ्ुलोकस्थ प्रदेशों के 
विचरनेवाले बनायें और (न:ः, जनाय) हम लोगों को (उदन:) प्रेमभाव (पृणीतं) श्रदान करें, 
हमारी झ्ाप से (प्रति) प्रतिदिन यही प्रार्थना है ॥। 

भावार्थ--हे दिव्यशक्ति सम्पन्न परमात्मन्‌ ! आप हमारी यज्ञभूमि को अन्न तथा स्निग्ध 
द्रव्यों से सदैव सिंउचन करते रहें श्नौर हमको दुलोकादि दिव्य स्थानों में विचरने के लिए 


उत्तम साधन प्रदान करें जिससे हम अ्रव्याहतगति होकर शआ्रापके लोकलोकान्‍्तरों में परिभ्रमण 
कर सकें, यह हमारी श्राप से प्रार्थना है ॥॥४॥ 


एष स्तोसों वरुण मित्र तुम्ध॑ सोम॑ः शुक्तो न वायवेंयामि । 
अविष्ट थियों जिग्॒त पुरँधीयूयं पांत स्वस्तिमिं! सदां न: ॥ ५॥ ७॥ 
एप: । स्तोम॑; । वरुण । मित्र | तुम्य | सोम; | शुक्र! | न। वायवें । 
अयामि | अविए्ठ । घिय॑ः । जियृत । पुरंडधी: । यूयं। पात। स्वस्तिउरमिंः । 
सदां । नः ॥ ५॥ ७॥ 
पदार्थ:--( वरुण, मित्र) हे वरणीय तथा सर्वप्रियतम परमात्मन्‌ (एष:, स्तोम:) 
इम॑ विज्ञानयज्ञम्‌ (तुम्यं) भवदर्थम्‌ (श्रयामि) समपेयासि भवान्‌ मह्यम्‌ (सोम: ) 
सौम्यस्वभावम्‌ (शुक्र:) बलम्‌ प्रयच्छतु श्रन्यच्च (वायवे, न) भ्रादित्यवत प्रकाशम्प्रा- 
थेयामि श्रस्माकम्‌ (धिय:) कर्म्माणि (प्रविष्ट) रक्षतु अस्माकम्‌ (पुरंधी:) स्तुती 
(जिगृतं) स्वीकरोतु (यूयं) भवान्‌ (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनवचोभि: (नः) 
ग्रस्मान्प्रति (सदा) सदेव (पात) रक्षतु ।। 


यूयं पात इत्यादि बहुबचनमादराथंम्‌, ईश्वरे बहुत्वाभावात, श्रर्थात्‌ ईश्बरे 
नानात्वं नास्ति श्रतो बहुवचनमपि एकत्वसूचकमित्यथे: ।। 


पञ्चषष्टितमं सूक्‍तं सप्तमों वर्गश्च समाप्त: । 


पदार्थ--(वरुण, मित्र) हे वरणीय सथा सबके प्रियतम परमात्मन्‌ ! (एष:, स्तोम:) यह 
विज्ञानमय यज्ञ (तुम्य॑) तुम्हारे निमित्त (श्रयामि) किया गया है, आप हमें (सोम: ) सौम्य- 
स्वभाव (शुक्र:) बल (वायवे, न) आदित्य के समान प्रकाश (अयामि) प्रदान करें, यह यज्ञ 
(घिय:, भ्रविष्टं) बुद्धि की रक्षा (जिगृतं) जागृति (पुरंधी:) स्तुत्यर्थ है (यूयं) श्राप (स्वस्तिभि:) 
कल्याणकारक पदार्थों के प्रदान द्वारा (नः) हमको (सदा) सदा (पात) पवित्र करें ॥ 

भावार्थ--इस विज्ञानमय यज्ञ में स्नेह तथा आकर्षणरूप शक्ति प्रधान परमात्मा से यह 
प्रार्थना की गयी है कि हे भगवन्‌ ! आप हमें सौम्यस्वभाव, बलिष्ठ तथा आदित्य के समान 
तेजस्वी बनायें श्रौर हमारी बुद्धि की सब ओर से रक्षा करें ताकि हम सदा भ्रबुद्ध और अपने 
उद्योगों में तत्पर रहें, आपसे यही प्रार्थना है कि आप सदैव हम पर कृपा करते रहें ।॥७॥ 


६५ वां सृक्त और सातवां वर्ग समाप्त हुआ । 


बन व -+-_-नन्‍वत 


२४ ऋग्वेद: अ० ५।भ्र० ५। व० ८ || 


अथकोनविशत्यूचस्य षट्षष्टितमस्य सुक्तस्य-- 


१--१९ वसिष्ठ ऋषि: ।।  १--३, १७--१६९ सिन्रावरुणो । ४--१३ 
ग्रादित्या।। १४--१६ सूर्यो देवता: ॥ छन्द:--१, २, ४, &£ निचुद्गायत्रो ' 
३ विराड्गायत्री । ५--७, १८, १९ श्रार्थागायत्रो । ८ स्व॒राड्- 
गायत्री । १० निच॒दुबृहती । ११ स्वराड्बूह्ती । १२ श्रार्ची 
स्वराड्बूहृती । १३, १४ श्रार्षोभुरिगबृहती । १४ 
झ्रा्षोविराड्बूहृती । १६ पुर उष्णिक्‌ । १७ पादनिच॒द्‌- 
गायत्री ॥। स्वर:-१--६ , १७--१६ षड्जः । १०--१५ 
सध्यसमः । १६ ऋषभः ॥। 


अ्रथ विज्ञानमयो यज्ञ! प्रकारान्तरेण व्यंते- 
अब पूर्वोक्त विज्ञान यज्ञ को प्रकारान्तर से वर्णन करते हैं:--- 


प्र सित्रयोवेरुणयोः स्तोमों न एतु शुच्य॑ः । 
नम॑खान्तुविजञातयों: ॥ १ ॥ 


पर । मित्रयों: । वरुणयोः । स्तोमं; । नः। एतु। शृष्य:। नमंस्वान्‌ । 
तुविषजातयों! ॥ १ ॥ 


पदार्थ:--(मित्रयो:, वरुणयो:) हे प्रेममय सर्वाधार परमात्मन्‌ ! (नः) 
श्रस्माकम्‌ (प्र, स्तोम:) एष विस्तृतो यज्ञ: (शृष्य:) विविध >सुखकर: (एतु) भवतु 
(तु) श्रथ च (विजातयो:) हे जन्ममरणरहित भगवन्‌, श्रयं यज्ञ: (नमस्वान्‌) अन्न- 
बाहुल्‍ययुक्त: स्यात्‌ ॥। 


पदार्थ---(मित्रयो:, वरुणयो:,) हे प्रेममय सर्वाधार परमात्मन्‌ (न:) हमारा (श्र, स्तोम:) 
यह विस्तृत विज्ञान यज्ञ (शुष्य:) सब प्रकार की वृद्धि करनेवाला (एतु) हो (तु) और 
(विजातयो:) है जन्म, मरण से रहित भगवन्‌ ! यह (नमस्वान्‌) वृहदन्न से सम्पन्न हो ॥ 

भावार्थ --““विगतस्‌ जातम्‌ यस्मात्स विजातः”- जिससे जन्म विगत हो उसको 
“बिजात” कहते हैं, श्र्थात्‌ विजात के श्रर्थ यहां श्राकृति--रहित के हैं ग्रथवा “जननं जातम्‌”” 
न उत्पन्न होनेवाले को “जात” श्रौर इससे विपरीत जन्म रहित “अजात” कहते हैं । इस मन्त्र 
में जन्म तथा मृत्यु से रहित मित्रावरुण नामक परमात्मा से यह प्रार्थना की गई है कि हे 
भगवन्‌ ! श्राप ऐसी कृपा करें जिससे हमारा यह विज्ञानरूपी यज्ञ सब प्रकार के सुखों का 
देनेवाला और प्रभूत भ्रन्न से समृद्ध हो ॥ 


यदि यह कहा जाय कि “बिजातयो:”” द्विवचन होने से यहां मित्र और वरुण दो देवताओं 
का ही ग्रहण हो सकता है एक ईश्वर का नहीं ? इसका उत्तर यह है कि ““मित्रयो:” “वरुणयों:” 
यहां भी एक एक शब्द में द्विवचन है परन्तु भ्र्थ एक के ही किये जाते हैं। जिसका कारण यह 
समभना चाहिए कि वेद में वचन, विभक्ति तथा लिज्भ का नियम नहीं भ्रर्थात्‌ “बहुलं छन्दसि” 


ऋषण्वेद: मं० ७ | श्र० ४ । सू० ६६ || २५ 
॥प्रष्टा० २४।७३॥ इस पाणिनिकृत सूत्र के अनुसार छन्द>-वेद में सब बातों का व्यत्यय 
होजाता है, इसलिए कोई दोष नहीं ॥ 
और जो लोग “नमः” शब्द का अ्रथं अ्रन्न नहीं मानते उनको ध्यान रखता चाहिए कि 
उपरोक्त मन्त्र में “नम: शब्द अन्न का वाचक है, जैसा कि अर्थ से स्पष्ट है, किसी श्रन्य पदार्थ 
का नहीं ॥१॥ 
या घारयन्त देवाः सुदक्ता दत्त॑पितरा । 
असु्याय प्रमंहसा ॥ २॥ 
या । धारय॑न्त । देवा । सुददक्षां । दक्त॑ंडपितरा | असुर्याय । प्र3म॑हसा । 
॥२॥। 
पदार्थ:-हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! भवन्तं (देवा:) विद्वांस: हृदि (धारयन्त) 
धारयन्ति (या) यो भवान्‌ (सुदक्षा) सर्वेज्ञ: (दक्षपितरा) विदु्षा रक्षिता (प्रमहसा) 
तेजस्वी भवान्‌ (असुर्याय) अ्रस्मभ्यं बलदानाथेम्‌ सहायको भवतु ॥। > 


पवार्थ--है ज्ञानस्वरूप प्रभो ! आपको (देवा:) विद्वान लोग (धारयन्त) धारण करते हैं 
(या) जो आप (सुदक्षा) विज्ञानी हो (दक्षपितरा) विज्ञानियों की रक्षा करनेवाले हो (प्रमहसा) 
प्रकृष्ट तेजवाले श्राप (असुर्याय) हमारे बल के लिए सहायक हों ॥। 
भावार्थ--इस मन्त्र में भी द्विवचन श्रविवक्षित है श्र्थात्‌ “या” से “यो” के श्र्थों का 
ग्रहण नहीं किन्तु यह प्र है कि हे परमात्मन्‌ ! श्रापको विद्वान्‌ लोग धारण करते हैं, श्राप 
सर्वोपरि दक्ष भर दक्षों के भी रक्षक हैं, श्राप हमारे इस विज्ञान यज्ञ में श्रपनी दक्षता से ' 
सहायक हों ॥ 
तात्पय्य यह है कि कलाकौशलप्रधान यज्ञ को “विज्ञान यज्ञ कहते हैं और यह यज्ञ 
कुशलता के बिना कदापि नहीं श्रा सकता । इसलिए सर्वोपरि कुशल - दक्ष परमात्मा के साहाय्य 
की इस मन्त्र में प्रार्थना की है। स्मरण रहे कि दक्ष, कुशल, चतुर तथा निपुण, यह सब 
पर्यायवाची शब्द हैं ।।२।। 
ता नं; स्तिपा तनूपा वरुण जरितृणाम्‌ । 
मिन्र॑ साधयंत घियः ॥ ३ ॥ 
ता । नः । स्तिउपा । तनू5पा | वरुण । जरितणशां। मित्र। साधयंतं । 
घियं ॥ ३ ॥ 
पदार्थ:--(मित्र) हे सर्वेप्रिय परमात्मन्‌ ! भवान्‌ ( जरितणणां) क्षणभड गुर + 
शरीरवताम्‌ पुंसाम्‌ (धियः) बुद्धी: (साधयतं) साधनवती: करोतु | (वरुणा) है 
सर्ववरणीय परमात्मन्‌ ! भवान्‌ (नः) श्रस्माकम्‌ (स्तिपा:) गृहाणि पवित्रीकरोतु 
यतश्च (ता) उक्तगुणवान्भवान्‌ (तनूपा) प्राणिमात्रस्योद्धारको$स्ति, अतो भवताह- 
मप्युद्धरणीय: ।। 
पदार्थ-- (मित्र) हे मित्र परमात्मन्‌ ! आप (जरितणां) क्षणभडः गुर -- शरी रवाले मनुष्यों 
की (धियं:) बुद्धि को (साधयतं) साधन सम्पन्न करें । (वरुण) हे वरणीय परमात्मन्‌ ! आप 


२६ ऋग्वेद: अ० ५ | श्र० ५ | व० ८ ।। 


(नः) हमारे (स्तिपा) घरों को पवित्र करें, क्योंकि (ता) उक्त गुणोंवाले आप (तनृपा) सब 
प्रकार के शरीरों को पवित्र करनेवाले हैं ॥ जे 

भावाथें--इस मन्त्र में “तनूपा”” परमात्मा से सब प्रकार की पवित्रता के लिए प्रार्थना 
की गई है कि हे भगवन्‌ ! आप हमको सब प्रकार से पवित्र केरें अथवा स्तिपा, तनूपा श्रादि 
सब परमात्मा के नाम हैं, जो गृहादि स्थानों को पवित्र करे उसका नाम “स्तिपा” भर जो 
शरीरों को पवित्र करे उसको “तनूपा” कहते हैं, इत्यादि नामयुक्त परमात्मा से पवित्रता की 


प्रार्थना करके पश्चात्‌ विज्ञानयज्ञ में क्रियाकौशल की सिद्धि के लिए बुद्धि को साधन सम्पन्न 
करने की प्रार्थना की गई है ॥ 


यदद सर उद्लिउनांगा मित्रों अंयमा। 
सुवातिं सविता भगंः ॥ ४॥ 


यत्‌ | अद्य | सूरें। उत्‌5ईते। अनांगाः | मित्र: । अर्यमा! सुवा्ति । 
सविता | भगं; ॥ ४ ॥ 


पदार्थ:--(यत्‌) यद्धनम्‌ (श्रद्य) अस्मिन्दिवसे (सूरे उदिते) सूर्योदयसमये 
आगच्छति तत्‌ (भ्रनागा:) निष्पापाय भवतु (मित्र:) सर्वप्रिय: (अयंमा) न्‍्यायकारी 
(सुवाति) सर्वव्यापक: भवति (सविता) सर्वोत्पादक: (भग:) ऐश्वर्यसम्पन्न:, एवंविध- 
युगाकरस्य परमात्मन: कृपया न्यायेन द्रव्यप्राप्तिभंवतीति भाव: ।। 

पदार्थ--(यत्‌) जो धन (श्रद्य) श्राज (सूरे, उदिते) सूय्य के उदय होने पर श्राता है वह 
सब (अनाभा:) निष्पाप (मित्र:) सबके प्रिय (अ्रयेमा) न्‍्यायकारी (सुवाति) सर्वव्यापक (सविता) 
सर्वोत्पादक (भग:) ऐश्वरय्यंसम्पन्न, इत्यादि गुणोंवाले परमेश्वर की कृपा से आता है ॥ 

भावाथ--मनुष्यों को जो प्रतिदित धन तथा ऐश्वय्य प्राप्त होता है वह सब परमेश्वर 
की कृपा से मिलता हैं, मानो वह सत्कर्मियों को श्रपने हाथ से बांटता है और दुष्कर्मी हाथ 
मलते हुए देखते रहते हैं, इसलिए भूग « स्वऐश्वय्यंसम्पन्न॒ परमात्मा से सत्कर्मों द्वारा उस 
ऐश्व््यं की प्राथेना कथन की गई है कि श्राप कृपा करके हमें भी प्रतिदिन वह ऐश्वर्य्य 
प्रदान करें ।॥ 

““भग! नाम मुख्यतया परमात्मा का और गौणीवृत्ति से ऐग्वय्य का भी नाम “भग” 
है, इसलिए ऐश्वर्य्यसम्पन्न पुरुषों श्रौर आध्यात्मिक ऐश्वय्यंसम्पन्न ऋषि मुनियों को भी भगवान्‌ 
कहा जाता है, अन्य अयेमादि सब नाम परमात्मा के हैं, जैसा कि पीछे भी “शं नो मिश्र: 
शं वण: शन्नों भवत्वयंमा'” इत्यादि मन्‍्त्रों से सिद्ध कर श्राये हैं, और सब स्पष्ट है ॥४॥ 


सुप्रावीर॑स्तु स क्षयः प्र नु याम॑नत्सुदानवः । 
ये नो अंहॉषतिपिप्रति ॥ ५« ॥ ८॥ 
सुप्रञवीः । अस्तु | सः । क्षय: | प्र । नु । याम॑न्‌ । सुष्वानवः | ये। 
नः । भरें: | अतिडपिप्रति ॥ ५ ॥ ८॥ 


. पदार्थे:--(सुदानव:) हे यजमाना: भवताम्‌ (यामन्‌) मार्गम्‌ (सः) पूर्वोक्त: 
परमात्मा (क्षय:) विध्नरहितं करोतु (नु) अ्रपरठ्च स मार्ग: (सुप्रावी:) रक्षायुक्त: 


आम 


ऋग्वेद: मं० ७ । अर० ४ । सू० ६६ ॥। २७ 


(अस्तु) भवतु अ्रन्यच्च (ये) यानि (नः) अ्रस्माकम्‌ (अंह:) पापानि (श्रतिपिप्रति) 
दूरीकरोतु भवानिति शेष: ।। ह 


पवार्थ--(सुदानव:) हे यजमान लोगो ! तुम्हारे (यामन्‌) मार्ग (सः) वह परमात्मा 
(क्षय:) विष्नरहित करें (नु) और (सुप्रावी:, भ्रस्तु) रक्षायुक्त हों। तुम लोग यह प्रार्थना करो 
कि (ये) जो (नः) हमारे (अंहः) पाप हैं उनको आ्राप (अ्रतिपिप्रति) हम से दूर करें ॥ 

भाषार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि दानी तथा यज्ञशील यजमानों के मार्ग सदा 
निविध्न होते श्रौर उनके पापों का सर्देव क्षय होता है। श्र्थात्‌ जब वह श्रपने शुद्ध हृदय द्वारा 
परमात्मा से प्रार्थना करते हैं कि हे भगवन्‌ ! आप हमारे पापों का क्षय करें तब उनको इस 
'कर्मे का फल अ्रवश्य शुभ होता है। यद्यपि वैदिक मत में केवल प्रार्थना का फल मनोभिलषित 
पदार्थों की प्राप्ति नहीं हो सकता तथापि प्रार्थना द्वारा श्रपने हृदय की न्यूनताओों को अनुभव 
करने से उद्योग का भाव उत्पन्न होता है जिसका फल परमात्मा ग्रवश्य देते हैं, या यों कहो कि 
श्रपनी न्यूनताश्रों को पूर्ण करते हुए जो प्रार्थवा की जाती है वह सफल होती है ।॥॥५॥ 


उत स्वराजों अर्दितिरदृब्धस्थ ब्रतस्थ ये । 
महों राजान हेशते ॥ ६ ॥ 
उत | स्व5राज॑ः । भ्रादितिः । अद॑ब्धस्य । व्रतस्य | ये । महः । राजांनः । 


इंशते ॥ ६ ॥ 

पदार्थे:-- (ये) ये (राजान:) सम्राज: (भ्रदब्धस्य ब्रतस्य, महः) महतो ब्रतस्य 
(स्वराज:) स्वामिनो भवन्ति (उत) अन्यच्च ते (ईशते) ऐश्वर्ययुक्ता भवन्तीत्यर्थ:, 
तथा (अ्रदिति:) सूर्यवत्‌ प्रकाशका भवन्ति ।॥। 

पदार्थ--(ये) जो (राजान:) राजा लोग (अ्रदब्धस्प मह:, ब्रतस्थ,) अखण्डित महात्नत 


को (ईशते) करते हैं वह (स्वराज:) सब के स्वामी (उत्त) और (अ्रदिति:) सूय्ये के समान 
बप्रकाशवाले होते हैं ।। 


भावाथ--न्यायपूर्वक प्रजाओें का पालन करना राजाओं का “अखण्डितमहाब्रत”' है जो 
राजा इस ब्रत का पालन करता है अर्थात्‌ किसी पक्षपात से न्याय को भज्भ नहीं करता वह 
स्वराज्य ++ अपनी स्वतन्त्र सत्ता से सदा विराजमान होता है| इसकी व्युत्पत्ति इस प्रकार है कि 
“स्वयं राजते इति स्व॒राट्‌* -> जो स्वतन्त्र सत्ता से विराजमान हो उसका नाम “'स्वराट” और 
“स्वयं राजते इति स्वराज: > जो स्वयं विराजमान हो उसको “स्वराज” कहते हैं। और 
यह बहुवचन में बनता है। यहां “स्वराज” शब्द “राजान:” का विशेषण है। श्रर्थात्‌ वही 
राजा लोग स्वराज का लाभ करते हैं जो न्‍्याय-नियम से प्रजापालक होते हैं, भ्रन्य नहीं ।। 

कई एक मन्त्रों में “स्वराज” शब्द ईश्वर के लिए भी आता है क्योंकि वह वास्तव में 


' अपनी सत्ता से विराजमान है और अन्य सब राजा प्रजा किसी न किसी प्रकार से परतन्त्र ही 


रहते हैं, सर्वथा स्वत्तन्त्र कदापि नहीं हो सकते ॥ 


और जहां “स्वाराज्य'' शब्द आता है वहां यह श्रर्थ होते हैं कि “स्वर्‌ राज्यं स्वाराज्यं/! 
ज- जो देववाशों का राज्य हो वह ““स्वाराज्य” कहलाता है। इस पद में “स्वर्‌”” तथा “राज” 
दो शब्द हैं, “स्वर” शब्द के रकार का लोप होकर पूर्वपद को दीघ॑ होजाने से “स्वाराज” 
बनता और इसी के भाव को “स्वाराज्य”” कहते हैं, इस' प्रकार कहीं “स्वाराज्य” और कहीं 


र्८ ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ५ । व० ९।। 


“स्वराज” यह दोनों शब्द वेदों के अ्रनेक मन्त्रों में आते हैं जो कहीं ईश्वर के श्र्थ देते श्रौर 
कहीं देवताओं के राज्य के अर्थ देते हैं, इनसे भिन्न अर्थ में इनका व्यवहार नहीं देखा जाता ॥ 

और जो आज कल कई एक लोग परराज्य की अपेक्षा से अपने राज्य के लिए “'स्वराज्य'' 
शब्द का व्यवहार करते हैं वह वेद तथा शास्त्रों में कहीं नहीं पाया जाता, क्योंकि वैदिक 
सिद्धान्त में जो उत्तम गुणों से सम्पन्न हो वह देवता और जो उक्त ग्रुणों से रहित हो उसको 
असुर कहते हैं, इस परिभाषा के अनुसार जो देवता है वह अपना और असुर पराया है, यही 
मर्यादा सदा से चली आई है॥६॥ 


प्रतिं वां खूर उदिंते मित्र ग्णीषे वरुणम्‌ | 
अरथमर्ण रिशादंसम्‌ ॥ ७ ॥ 


प्रति। वा | सूरें। उतडईते। मित्रं। गणीषे। वरुणं | गअरयमण। 
रिशादसम्‌ ॥ ७॥ 


पदार्थ:--हे राजान: (सूरे, उदिते) सूर्योदयसमये (प्रति) प्रत्येकमनुष्येण (वां) 
शक्तिद्वयसंयुकत ब्रह्मोपासनीयम्‌ । कौदु्श तद्ब्रह्म (मित्र) सर्वप्रियम्‌ (वरुणं) वरीतुं 
योग्यम्‌ वरेण्यमित्यथं: (भ्रयेमणं) न्‍्यायकारिणम्‌ (रिशादसं) अ्ज्ञानस्य हन्तारम्‌ 
तदेव ब्रह्म (गुणीषे) उपासका यूय॑ स्तुवीयात इत्यर्थ: ।। 

प्रतिदितं सूर उदिते न्‍्यायादिगुणसम्पन्नं ब्रह्म उपासकेरुपासनीयमिति भाव: ॥। 

पदार्थ---(वां) हे राजा तथा प्रजाजनो ! तुममें से (सूरे, उदिते) सू्योदिय काल में (प्रति) 
अत्येक मनुष्य (मित्र) सर्वप्रियः (वरुण) सब के उपासन्तीय परमात्मा की (गृणीषे) उपासना 
करे जो (प्र्गम्ण) न्‍्यायकारी और (रिशादसं) अ्ज्ञान का नाशक है ॥ 

भावायं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजा तथा प्रजा के लोगो ! तुम्हारा सबका 
यह कत्तंव्य है कि तुम प्रात: काल उठकर पुजनीय परमात्मा की उपासना करो, जो किसी का 
पक्षपात नहीं करता और वह स्वकर्मानुसार सबको शुभाशुभ फल देता है। ऐसे न्यायाधीश को 
लक्ष्य रखकर उपासना करने से मनुष्य स्वयं भी न्‍्यायकारी और धर्मात्मा बन जाता है ॥७॥ 


राया हिंरययया मतिरियमंव्काय शवंसे । 
इय विष्रां मेघसांतये ॥ ८ ॥ 


राया | हिरण्य5्या | मतिः । इयं । अवकाय | शव॑से | इयं | विप्ां। 
मेघइसांतये | ८ ॥ 


पदार्थ :--(विप्रा) विविधानर्थानस्थ प्राप्तुं धातीति विप्र: “बिप्र इति मेधा- 
बिनामसु पठितम्‌” ॥॥ निरु० ३।१९।२॥ हैं मेधाविन: ! भवताम्‌ (मतिरियं) इयं 
बुद्धि: (अवृकाय, शवसे) भ्रहिसकबलाय भवतु तथा (इयं) मतिः (मेंधसातये) यज्ञस्थ 
निविध्नसमाप्त्यर्थ भवतु अन्यच्च (हिरण्यया, राया) ऐश्वर्याय भवतु इत्यथे: ।। 

पदार्थ--(विप्रा) हे विद्वान्‌ लोगो ! तुम्हारी (इयं) यह (मतिः) बुद्धि (अवुकाय) 
अहिसाप्रधान हो और (इयं) यह मति (शवसे) बल की वृद्धि, (मेधसातये) यज्ञ की निविष्न 
समाष्ति तथा (हिरण्यया, राया) ऐश्वय्यें को बढ़ानेवाली हो ॥ 


कसर 
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भावांथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! तुम ऐसी बुद्धि उत्पन्न करो 
जिससे किसी की हिंसा न हो और जो बुद्धि ज्ञानयज्ञ, योगयज्ञ, तथा कमयज्ञ आदि सब यज्ञों 
को सिद्ध करनेवाली हो । इस प्रकार की बुद्धि धारण करने से तुम बलवान तथा ऐश्वय्यें सम्पन्न 
होगे । इसलिए तुमको “धियो यो नः प्रचोदयात्‌”” इस गायत्री तथा अन्य मल्त्रों द्वारा सदेव 
शुभमति की प्रार्थना करती चाहिए ॥८)।। 
ते स्थांम देव वरुण ते मिंश्न सूरिभि! सह । 
इष॑ संशय धीमहि ॥ ९ ॥ 
 ते। स्याम | देव। वरुण | ते। मित्र । सूरिउमिः। सह। इषं । 
स्व१रिति स्व! | च। धीमहि ॥ ६ ॥ 
पदार्थ:--(वरुण) हे सर्वभजनीय (देव) दिव्यशक्तिमन्‌ परमात्मन्‌ ! (मित्र) हे. 
सवंप्रिय ! (ते) तबोपासका वयम्‌ (स्थाम) ऐश्वर्ययुक्ता भवेम । न केवल वयमेव 
ऐश्वर्ययुक्ता भवेम किन्तु (ते) तव (सूरिभि:) तेजस्वि विद्वद्धि: सह (इषं) ऐश्वर्यम्‌ 
(स्वश्च) सुखठच (धोमहि) धारयाम ।॥। | 
पदार्थ--(वरुण) हे सब के पूजनीय (मित्र) परमप्रिय (देव) दिव्यस्वरूप भगवन्‌ ! (ते) 
तुम्हारे उपासक (स्थाम) ऐश्वय्येयुक्त हों, न केवल हम ऐश्वय्यंयुक्त हों किन्तु (ते) तुम्हारे 
(सूरिमि:) तेजस्वी विद्वानों के (सह) साथ (इषं) ऐश्वय्ये (स्वश्व) और सुख को (धीमहि) 
धारण करें ॥ 
भावार्थ-परमात्मा उपदेश करते हैं कि यजमान लोगो ! तुम इस प्रकार श्रार्थना करो 
कि हे परमात्मदेव ! हम लोग सब प्रकार के ऐश्वर्य्य को प्राप्त हों, न केवल हम किन्तु 
ऋत्विगादि सब विद्वानों के साथ हम आनन्द लाभ करें ॥| 
इस मन्त्र में ऐश्वय्यं तथा आनन्द इन दो पदार्थों की प्रार्थना है परन्तु कई एक टीकाकारों 
ने इन उच्चभावों से भरे हुए श्रथों को छोड़र “इष” के अर्थ अ्रन्न “स्व” के अर्थ जल क्यि 
हैं, जिसका भाव यह है कि हे ईश्वर ! तू हमें भ्र॒ह्न॒ जल दे । हमारे विचार में इन टीकाकारों 
ने बेद के उच्चभाव को नीचा कर दिया है। “स्व:” शब्द सर्वत्र आनन्द के श्रर्थों में आता है 
उसके प्रर्थ यहां केवल जल करना वेद के विस्तृतभाव को संकुचित करना है, अस्तु, भाव यह 
है कि इस मन्त्र में परमात्मा से सब प्रकार के ऐश्वय्ये और आध्यात्मिक आनन्द की प्रार्थता 
की गई है जो सवंथा सद्भुत है ॥९॥। 
" [| [2 5 [। 
बयहवः सूरंचक्तसो5पग्रिजिहा ऋतावृधः। 
ञ्रीणि ये येझुविंदर्थानि धीतिभिविम्वांनि परिचूतिभिः ॥१०॥९॥ 
बहवः । सूरंअचक्षसः । अग्निउनिह्ाः | ऋत5ह्ः । त्रीणि | ये । येमुः । 
विदर्थानि | धीतिउमिः । विश्वानि | परिभूतिडमि। ॥ १० ॥ ६ ॥ 

: बबार्थ:--[सूरचक्षसः) सूर्यसदुशप्रकाशमाना: (अग्निजिह्ना:) अग्निसदृशतेज- 
स्विगिरावन्त: (ऋतावध:) सत्यरूपयज्ञस्थ वद्ध का: ( ये) ये जना: (परिभूतिभि:ः, 
घीतिभि:) सत्कमेंभि: (विदथानि) कर्मस्थानानि वरद्ध यन्ति ते (त्रीणि) कर्मोपासना- 
ज्ञानानि (येमुः) प्राप्नुवस्ति एवं कृरवा (बहवः) महान्त: (विश्वानि) सम्पूर्णफलानि 
प्राप्तुवन्तीत्यथ : ॥। | 
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पदार्थ---(सूरचक्षस:) सूय्यंसद्श प्रकाशवाले (अग्निजिल्मा)) अग्निसमान वाणीवाले 
(ऋतावृध:) सत्यरूप यज्ञ के बढ़ानेवाले (ये) जो (परिभूतिभि:, धीतिभि:) शुभ कर्मों द्वारा 
(विंदथानि) कर्मभूमि को बढ़ाते हैं वह (त्रीणि) कर्म, उपासना तथा ज्ञान को प्राप्त हुए (बहव:) 
अनेक विद्वान (विश्वानिं) सम्पूर्ण फलों को (येमु:) प्राप्त होते हैं ॥। 

भावार्थ-जो विद्वान्‌ पुरुष अपने शुभकर्मों द्वारा कर्मक्षेत्र को विस्तृत करते हैं वही सब 
प्रकार के फलों को प्राप्त होते और कम, उपासना तथा ज्ञान द्वारा मनुष्य जन्म के धर्म, अर्थ, 
काम तथा मोक्षरूप फल चतुष्टय को प्राप्त हैं। इस प्रकार के विद्वान्‌ सुय्येसमान प्रकाश को 
लाभ करते हैं और अग्नि के सदृश उनकी वाणी अ्रसत्यरूप समिधाओं को जलाकर सदैव 
सत्यरूपी यज्ञ करती है। श्र्थात्‌ सत्कर्मी, अनुष्ठानी तथा विज्ञानी विद्वानों का ही काम है कि 
वह परस्पर मिलकर कर्मभूमि को विस्तृत करें, या यों कहो कर्मयोग के क्षेत्र में 
कटिबद्ध हों ॥१०॥९॥ 


वि ये दुधुः शरदं मासमादह॑येज्ञमक्तुं चादचंम्‌ । 

अनाप्य .वरुणो मित्रों अंयरेमा क्षत्रं राजान आशत ॥ ११ ॥ 

'वि। ये। दधु; | शरद । मास । आत्‌ | अहंः। यज्ञं। अक्तुं। च। 
भात्‌ | ऋर्च । अनाप्यं । वरुणः । मित्र: । अयेमा । क्षत्र। राजान। आशत। 
॥ ११ ॥ ध 


पदार्थं:--(ये) विद्वांस: (शरदं मासम्‌) शरदुतुमासभवम्‌ (अरहः) आह्िकम्‌ 
(अ्रक्तूं, च) सायंतन च (यज्ञ) यज्ञम (आ्रतू, ऋच॑ं) भ्रथ ऋग्वेदीयमन्त्रांश्च (विदघु:) 
धृतवन्तस्ते (अ्रनाप्यं) पूर्वोक्‍्त दुर्लभ यज्ञ कृत्वा . (आत्‌) श्रतः परम्‌ (वरुण:) सर्वे 
पूजनीया: (मित्र:) सर्वेत्रिया: (प्र्यमा) न्‍्यायकारिण: (राजान:) दीप्तिमन्त: (क्षत्रं) 
क्षात्रं धमंम्‌ (आशत) लभन्‍्त इत्यथ: ।। 

पदार्थं--(ये) जो विद्वान्‌ (शरदं, मासं) शरद मास के प्रारम्भिक (अहः, श्रक्तुं, यज्ञ) दिन 
रात के यज्ञ को (ऋच॑ं) ऋग्वेद की ऋचाओं से (वि, दघु:) भले प्रकार करते हैं, वह (अनाप्यं) 
इस दुलंभ यज्ञ को करके (वरुण:) सबके पूजनीय (मित्र) सर्वेप्रिय (अययंमा) न्‍्यायशील तथा 
(राजान:) दीप्तिमान होकर (क्षत्र) क्षात्रधर्म को (आशत) लाभ करते हैं ॥ 


भावार्थ--शरद ऋतु के प्रारम्भ में जो यज्ञ किया जाता है उसका नाम “शारद” यज्ञ 
है। यह यज्ञ रात्रि दिन श्रनवरत किया जाता है। जो विद्वान्‌ श्रनुष्ठानपरायण होकर इस 
वाषिक यज्ञ को पूर्ण करते हैं। वह दीप्तिमान्‌ होकर सबसे सत्काराहे होते हैं ॥ 


ज्ञात होता है कि जिसका नाम वाषिक उत्सव है। वह वैदिक समय में शरद ऋतु के 
प्रारम्भ में होता था और उस समय सब आये पुरुष अपने अपने कर्मों की जांच पड़ताल किया 
करते थे। जिस प्रकार नये सम्वत्‌ के चढ़ने पर अनुष्ठानी तथा सुकर्मी उन्नतिशील पुरुषों को 
अत्यन्त हर्ष होता है, इसी प्रकार उस समय यह उत्सव. मनाया जाता था और ह्षित हुए 
आय्येपुरुष परमात्मा से प्राथंना करते थे कि “पश्येम शरद: शर्त जीबेम शरदः शतं०”'-- हे 
परमात्मन्‌ ! हम सौ वर्ष तक जीवें, और कृपा करके आप हमें यावदायुष देखने तथा सुनने की 
शक्ति प्रदान करें, इत्यादि यह्‌ कर्मयोगप्रधान “शारद” यज्ञ भ्रब भी भ्रार्यावत्त में “शरत्‌ 
पूणिमादि” उत्सवों द्वारा मनाया जाता है ॥११॥ 
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तडों अद्य मंनामहे सूक्तेः सर उदिंते। 

यदोह॑ते वरुणो मित्रों अंयमा यूयमृृतर॒थ रथ्यः॥ १२॥ 

तत्‌ । वः । अद्य | मनामहे । सुडउक्तेः । सूरें । उत्डइते | यत्‌ । ओहते । 
वरुंणाः । मित्र; । अयेमा । ययं । ऋतस्य॑ । रथ्यः ॥ १२ ॥ 

पदार्थ:--(तत्‌) ब्रह्मोपदिशति भो विद्वांस: ! भव्ड्गिरेवं विधेयम्‌ यत्‌ वयं (व: ) 
युष्मान्‌ (अभ्रद्य) श्रस्मिन्दिवसे (सूर, उदिते) सूर्योदयसमये (सूक्‍ते:) सुन्दरवास्भि: 
(मनामहे) प्रार्थयामहे । ये विद्वांस: (श्रोहते) सुमार्गंप्रदर्शकास्तेभ्य इयं प्रार्थना 
कार्य्या (वरुण:) सर्वपूज्य: (मित्र:) सर्वेप्रिय: (अ्रयेमा) न्‍्यायकारी (रथ्य:) सन्मागें- 
भव:, एते सर्वे (यूयं) भवन्त: (ऋतस्य) सन्मार्गस्य प्रवर्तका: श्रतोउस्मास्सर्वें सस्मार्ग 
प्रवरततेयन्तु, इति भाव: ।। 

पदार्थ--(तत्‌ ) वह परमात्मा उपदेश करते हैं कि है मनुष्यो ! वह तुम उन विद्वानों 
का (अद्य) आज (सूरे, उदिते) सूर्यो दय काल में (सूक्त॑:) सुन्दर वाणियों द्वारा (मनामहे) आवाहन 
करो । (यत्‌) जो (ओहते) सुमागे दिखलानेवाले हैं और उनसे प्रार्थना करो कि (वरुण:) हे 
सर्वंपूज्य (मित्र:) सर्वेप्रिय (अयँमा) न्यायपूर्वक वर्तनेवाले (रथ्यः) सन्‍्माग के नेता लोगों (यूय॑) 
आप ही (ऋतस्थ) सन्मार्ग में प्रवृत्त करानेवाले हैं ।। 

भावार्थ--इस मन्त्र में यह उपदेश है कि हे जिज्ञासु जनों ! तुम अपने प्रातःस्मरणीय 
विद्वानों को सूर्योदय समय सत्कारपूर्वक आवाहन ++बुलाशो और उनसे प्रार्थना करो कि आप 
न्‍्यायादिगुणसम्पन्न होने से हमारे पूज्य हैं। कृपा करके हमें भी सन्मार्ग का उपदेश करें, क्‍यों 
कि स्वयं अनुष्ठानी तथा सदाचारी विद्वान्‌ ही अपने सदुपदेशों द्वारा सन्मार्ग को दर्शा सकते 
हैं। सो आप हमें भी कल्याणकारक उपदेशों द्वारा कृतक्रृत्य करें ॥ 

कई एक पोराणिक लोग “आवाहन के श्रर्थ किसी असम्भव देवताविशेष को बुलाने के 
लिए किया करते हैं वह ठीक नहीं ““आवाहन'' के अर्थ विद्यमान विद्वानों के सत्कार के ही हैं ॥१२॥ 

सं०--अश्रथ प्रागुक्तविदुर्षां गुणा वण्येन्ते :--- 
अब उपय क्‍त विद्वानों के गुण वर्णन करते हैं :-- 

ऋतावांन ऋतजांता ऋताबृधों घोरासों अच्तद्विषं:। 

तेषों वः सुम्ने खुच्छदिष्टेमे नरः स्थाम ये च सूरयः ॥ १३ ॥ 

ऋतऊवानः । ऋतड्जाता; । ऋत58थ॑ | घोरास। । अनृतउद्विषं:। तेषां । 
व । सुम्ने । सुच्छार्दि:5तमे । नरः । स्याम॑ । ये । च । सूरयं: ॥ १३ ॥ 


पदार्थ:--(ऋतावान:) सत्यव्रतरता: (ऋतजाता:) सत्यजन्मान: (ऋतावृध:) 
सद्यज्ञव््ध का: (घोरास:) रौद्रा: (अ्रनृतद्विष:) मिथ्यामतढ्ग षिण: (व:) युष्माक 
मध्ये ये (सूरय:) एवं विद्वांस: | (नरः) हे जना: ! भवद््रिरेवं विधा प्रार्थना कार्य्या 
यत्‌ वयमपि (तेषां) उक्तगुणवर्तां विदुषाम्‌ (सुच्छदिष्टमे) सुखतमे (सुम्ने) पथि 
(स्थाम) भवेम ।। ह 

पदा्थ--(ऋतवान:) सत्यपरायण, (ऋतजाताः) सत्य की शिक्षा प्राप्ति किये हुए, 
(ऋतावध:) सत्यरूप यज्ञ की वृद्धि करनेवाले (घोरास:; श्रनृतद्विष:) और असन्मार्ग के अत्यन्त 


शेर ऋग्वेद: श्र० ५ | श्र० ५ । व० १० ॥। 


द्वेषी विद्वानों के (सुच्छदिष्टमे) सुखतम (सुम्ने) मार्ग में (वः) तुम लोग चलो (च) झौर (तेषां) 
उन विद्वानों से (ये) जो अपने ग्रणयौरव द्वारा (सूरय:) तेजस्वी हैं (नर:) तुम लोग प्रार्थना 
करो कि हम भी (स्यास) उक्त गुण सम्पन्न हों ॥ ह 
. भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! तुम अनुृत से देष करनेवाले तथा 
सत्य से सदा प्यार करनेवाले सत्पुरुषों का सत्संग करो और उनसे नम्नतापूर्वक वर्तते हुए प्रार्थना 
करो कि हे महाराज हमें भी सन्‍्मागे का उपदेश करो ताकि हम भी उत्तम गुण 
सम्पन्न हों ॥१३॥ 
अथ विहत्संसगंण शुद्धान्तः:करणानां परमात्मप्राप्ति कथ्यतें:--- 
अब उपर्य्युक्त विद्वानों के सत्संग से शुद्ध हुए श्रन्त:करण द्वारा परमात्मा की प्राप्ति 
कथन करते हैं:-- 
उदु त्यईशेतं वरपुदिव एंति प्रतिहरे । 


जे 


यदामाशुवेहाते देव एतशो विश्व॑स्मे चक्तंसे अरेम॥ १४॥ 

उत्‌ । ऊ शत | त्यत्‌ | दशेत | वषु। | दिवः । एति । प्रति&द्दरे । यत्‌ | 
३ । आशुः । वहति । देव: | एतंशः । विश्वस्मे । चक्तंसे | अर॑मू ॥ १४ ॥ 

पदाथ:ः--(त्यद्‌, दर्शतं, वपु:) पूर्वोक्‍्त॑ ब्रह्मण: स्वरूपम्‌ (दिव:, प्रतिह्नरे) 
प्रकाशमानान्त:करणे (एति) प्रकाशितं भवति । (विश्वस्मे, चक्षसे) तस्मे सर्वद्रष्टे 
(देव:) परमात्मने (एतश:) गमनशीला: (यदीं) या: चित्तवृत्तय: (आशुः:) शीघ्र 
यथा तथा (वहति) जीवात्मान प्राप्तुवन्ति ता: (अरं) श्रलं भवन्ति ।॥ 

पदार्थ--(त्यत्‌ दर्शतं, वपु:, उत्‌ू) और उस अमृत पुरुष का दर्शनीय स्वरूप (यत्‌) जो 
(दिव:, प्रतिद्वरे) प्रकाशमान अन्त:करण में (एति) प्रकाशित होता है, उस (विश्वस्मै, चक्षसे) 
सम्पूर्ण ससार के द्रष्ठा (देव:) देव को (एतश:, ई) यह गमनशील श्रन्तःकरण की वृत्तियें 
(आशु:, वहृति) शीघ्र ही प्राप्त कराने में (अरं) समय होती हैं। मन्त्र में “उ'” पादपूर्ति 
के लिए है॥ 

भावार्थ -- इस मन्त्र में यह उपदेश किया है कि ग्नृत से द्वेष तथा सत्य से प्यार 
करनेवाले सत्पुरुषों के सत्संग से शुद्धान्तः:करण पुरुष उस परमात्मदेव को प्राप्त करते हैं । 
प्र्थात्‌ उनके भ्रन्तःकरण की वृत्तियां उस स्ंद्रष्टा देव को प्राप्त करने के लिए शीघ्र ही 
समर्थ होती हैं और उन्हीं के द्वारा वह देव प्रकाशित होता है, मलिनान्त:करण पुरुष उसको 
प्राप्त करने में सर्वंथा असमर्थ होते हैं, इसलिए हे सांसारिक जनो ! तुम सत्संग द्वारा उस 
भ्रमृतस्वरूप को प्राप्त करो जो तुम्हारा एक मात्र आधार है ॥१४॥ 

अथेश्वरप्राप्तये साधनान्तराणि कथ्यन्ते:--- 
अब परमात्मप्राप्ति के लिये और साधन कथन करते हैं:--- 


दीष्ण! शींष्णों जगंतस्तस्थुषस्पर्ति समया विश्वमा रज:। 

सप्त खसारः खुबिताय खू्ये वहन्ति हरितों रथें॥ १५ ॥ १०॥ 

शीष्णुंः5शींष्णं! | जगंतः । तस्थुष: | पति । समयां । विश्व । आ । रज॑ः। 
सप्त | स्वसारः । सुविताय॑ । सूर्य । वहन्ति | हरित; । रखें ॥ १५ ॥ १० ॥ 


>ररलिककन के. 


ऋग्वेद: मं० ७ । भ्र० ४ । सू० ६६ ।। ३३ 


पदार्थ:--(रथे) योगिनां मार्गे भवन्त्य: (हरित: ) मनोवृत्तय: (सूय) प्रकाश- 
रूप परात्मानं (वहन्ति) अधिगच्छन्ति यः (सुविताय) कल्याणाय इदं ब्रह्माण्डगोल- 
कमुत्पाद्य अन्रस्थस्य (जगत:, तस्थुष:, पति) चराचरस्य पतिरस्ति, श्रथ च (आ, 
रज:, विश्व) परमाणोरारभ्य समस्त भुवनम्‌ (समया) अनादिकालाद्‌ विद्यते । 
तत्प्राप्तये (शीष्ण॑ं:, शीष्णं:) सर्वेषां जनानां मस्तकेषु (सप्त, स्वसार:) सप्तधा 
इन्द्रियवृत्तय: सन्ति ।। 


पदार्थ--(रथे) योगीजनों के मार्ग में विचरनेवाली (हरित:) अ्रन्तःकरण की वृत्तियें 
(सूर्य) उस प्रकाशस्वरूप परमात्मा को (वहुन्ति) प्राप्तं कराती हैं। जो (सुविताय) इस' ब्रह्माण्ड 
को उत्पन्न करके (जगत:, तस्थ॒ष:, पर्ति) जंगम तथा स्थावर का पति है (आओ) और जो (रज:, 
विश्व) परमाणुओों से लेकर सम्पूर्ण संसार को (समया) अ्नादि काल से रचता है। उसकी 


प्राप्ति का हेतु (शीष्णं:, शीष्णं:) प्रत्येक मनुष्य के मस्तिष्क में (स्वसार:, सप्त) निरन्तर स्वयं 
चलनेवाली सप्त इन्द्रियों की वत्तियें हैं ॥ 


भावाथ---इस मन्त्र में उस परमात्मा की प्राप्ति का उपाय कथन किया है । जो स्थावर 
तथा जंग्रमरूप इस ब्रह्माण्ड का एकमात्र पति है। उसी परमात्मदेव को यहां “सुर्थ्य ” कथन 
किया गया है, जो इस भौतिक सूर्य का वाचक नहीं क्रिन्तु उस स्वतःप्रकाश परमात्मा का 
बोधक है। जो इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को उत्पन्न करनेवाला है, उसकी प्राप्ति का साधन मस्तिष्क 
में सप्तइन्द्रियों की वृत्तियां हैं भ्र्थात्‌ दो आंख, दो कान, दो नासिका के छिद्र और एक मुख, 
इस' प्रकार यह सप्तइन्द्रियों की वृत्तियें हैं । “स्वयं सरन्तीति स्वसार:,/”--जो स्वयं गमन करें 
उनको “वसा” कहते हैं । जब यह वृत्तियें सदसह्विविचन करनेवाली हो जाती हैं तब उस 
ज्ञानगम्य परमात्मा की प्राप्ति होती है। अथवा पांच ज्ञानेन्द्रिय, छठा मन और सातवीं बुद्धि, 
इन सातों द्वारा चराचर ब्रह्माण्ड के प्रति परमात्मा की रचना को ज्ञानगम्य करके मनुष्य उस' 
प्रकाशस्वरूप को प्राप्त होता है, जहां “न तत्र सूर्यो भाति न चन्द्रतारकम्‌”-न सूर्य का 
प्रकाश पहुँच सकता और न चन्द्र तथा तारागण अ्रपना प्रकाश पहुँचा सकते हैं। इस भाव से 
यहां वृत्तियों का वर्णन किया है श्रर्थात्‌ योगी पुरुषों के श्रन्तःकरण की वृत्तियें ही उस परज्योति 
को प्राप्त कराने में समर्थ होती हैं । यहां सूर्य की सात किरणों का कोई प्रकरण नहीं, क्योंकि 
मन्त्र में “सूर्य्य/” शब्द उस जगत्पति परमात्मा का विशेषण है, जो प्रकाशस्वरूप परमात्मा को 
ग्रहण कराता है, इस भौतिक सुय्य॑ का नहीं। तीसरे सूक्त के दूसरे मन्त्र में स्पष्ट वर्णन किया 
गया है कि प्रकाशस्वरूप परमात्मा इस सूय्ये का पति है भ्रौर उसी से यह उत्पन्न 
होता हैं ॥१५॥ १०॥॥ 


अथ सर्वद्रष्ट: परमात्मनः प्रार्थनाप्रकार कथ्यते-- 

अब उस सर्वेद्रष्टा परमात्मा से प्रार्थना करने का प्रकार कथन करते हैं-- 
तच्चक्षुदेवहिंत शुक्रमुच्चरंत्‌ । 
यश्येंम शरदंः शत जीवेंसम शरद: छातं ॥ १६ ॥ 


तत्‌ । चक्षुं: | देव5हिंत | शुक्र । उत्‌डचर॑त्‌। पश्येम | शरद | शर्त । 
जीवेंग । शरद; । शत ॥ १६ ॥ 


३४ ऋणग्ेद: अ० ५ ।झर० ५। व० ११॥। 


पदार्थे:--(तत्‌) ब्रह्म (चल्षु:) सर्वस्य द्र॒ष्ट्ट (देवहितं) देवानां हितकारकम्‌ 
(शुक्र) बलस्वरूपम्‌ (उच्चरत्‌) सर्वोपरिविराजमानम्‌, तत्कृपया वयम्‌ (शरद:, शर्त, 
जीवेम) शतवषंपयंन्तं जीवेम (शरद:, शर्त, पश्येम) तथा शतव्पर्यन्त॑ तन्महिमान- 
मनुभवाम !। 
पदार्थं-- (तत्‌) वह परमात्मा जो (चक्षु:) सर्वंद्रष्टा (देवहितं) विद्वानों का हितेषी (शुक्र) 
बलवान्‌ (उच्चरत्‌) सर्वोपरि विराजमान है, उनकी कृपा से हम (जीवेम, शरद:, शर्त) सौ वर्ष 
पर््यत प्राणधारण करें, और (पश्येम, शरद: शत), सौ. वर्ष पय्येन्‍्त उसकी महिमा को देखें 
श्रर्थात्‌ उसकी उपासना में प्रवृत्त रहें ॥ 
भावार्थ--सर्वेध्रकाशक, सबका हितकारी तथा बलस्वरूप परमात्मा ऐसी कृपा करें कि 
हम सौ वर्ष जीवित रहें श्रौर सौ वर्ष तक उसको देखें । यहां “पश्येम”” के अर्थ श्राँखों से देखने 
के नहीं किस्तु ध्यान द्वारा ज्ञान गोचर करने के हैं, जैसा कि “दृश्यते त्वग्रया बुद्धया” 
॥कठ०३।१९॥ इस' वाक्य में “दृश्यते” के श्रर्थ बुद्धि से देखने के हैं श्रथवा उसकी इस 
रचनारूप महिमा को देखते हुए उसकी महत्ता का अ्रनुभव करके उपासन में प्रवृत्त हों, यह 
झ्राशय है ॥ 
यहां विचारणीय यह है कि यही मन्त्र यजुर्वेद में इस प्रकार है कि--- 
तच्चक्षुदेंवहितं पुरस्ताच्छक्रमुच्चरत्‌ । 
पश्येम शरद; शत जीवेम शरद: शत* 
शूणुयास् शरदः शतं प्रन्नरवाम शरदः शतस- 
दीना स्थासम शरदः शतं भूयश्च शरदः शतात्‌ ॥ 
यजु०. ३६। २४ 
श्र्थात्‌ उपरोक्त ऋग्‌ मन्त्र में लिखे--“पश्येम शरद: शर्त, जोवेस शरदः शर्त तक ही 
नहीं किन्तु “शुणुयाम शरदः शत, प्रश्ननाम शरदः शतमदीनाः स्थाम शरदः शतं०”” इत्यादि 
प्रकार से भिन्न है, जो लोग वेदों पर पुनरुक्त होने का दोष लगाते हैं उनको इस भेद की ओर 
ध्यान करना चाहिए कि भिन्नार्थ प्रतिपादन में वाक्य कदापि पुनरुक्त नहीं होते, किन्तु भिन्नार्थ 
के प्रतिपादक प्रकरणभेद वा श्राकारभेद से होते हैं, जेसा कि “तच्चक्षुदेंवहितं शुक्रमुच्चरत्‌” यह 
पाठ ऋग का है जिसके ग्र्थ ऊपर किये गये हैं, और “तच्चक्षुदेंवहितं पुरस्ताच्छुक्रमुच्चरत्‌ ” यह 
पाठ यजुर्वेद का है, जिसका भाव यह है कि हम ऋषि मुनियों के समान ज्ञानी विज्ञानी होकर 
देखें, सुनें और जीवें, प्राकृत लोगों के समान नहीं, इस प्रकार वेदों में श्राकार भेद वा प्रकरण 
भेद से जो भन्‍त्र पुत: पुनः आते हैं वह पुनरुक्त नहीं हो सकते, इसी प्रकार “सहस्रशीर्षादि”' 
मन्त्र भी पुनरुक्त नहीं ॥१६॥ 


झ्रथ यज्ञेंष सोमादिसात्त्विकपदार्थें: विदुषः सत्कारो वण्यंते- 
अब यज्ञ में सोमादि सात्त्विक पदार्थों द्वारा देव >- विद्वानों का सत्कार कथन करते हैं-- 
काव्येभिरदाभ्या यांत॑ वरुण ्युमत्‌। 
मिनत्रञ्य सोमंपीतथे ॥ १७ ॥ 
कार्ब्येभिः | अदाभ्या | आ। यात॑ | वरुण | द्ुडुमत्‌ | मित्रः। च। 
त्ोम॑उपीतये ॥ १७ ॥ 


३४ 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४ | सूृ० ६६ ।। ३५ 


पदार्थ:--(वरुण) हें सर्वपुज्य (मित्र:) सर्वेमित्र (अ्रदाभ्या) अवजूचनीय 
(धमत्‌) तेजस्विन्‌ विद्वनू, भवन्त: सर्वे (सोमपीतये) सोमपानार्थम्‌ (काव्येभि:) 
आकाशयाने: (आ, यातं) आगच्छन्तु ।। 

पदार्थ---(वरुण) हे सर्वपूज्य (मित्र:) सर्वप्रिय (अदाभ्या) संयमी (च) तथा (दुमत्‌) 
पेेजस्वी विद्वानों ! श्रापलोग (सोमपीतये) सोमपान करने के लिये (काव्येभि:) यानों द्वारा 
(आरा, यातं) भले प्रकार श्रायें ॥ 


भावार्थ--इस मन्त्र में परमात्मा ने शिष्टाचार का उपदेश किया है कि हे प्रजाजनो, तुम 
स्वंपूज्य, विद्वान, जितेन्द्रिय तथा वेदोक्त कमंकर्त्ता विद्वानों को सुशोभित यानों द्वारा सत्कार- 
पूर्वक अपने घर वा यज्ञमण्डप में बुलाओ और सोमादि उत्तमोत्तम पेय तथा खाद्य पदार्थों द्वारा 
उनका सत्कार करते हुए उनसे सदुपदेश श्रवण करो ॥ 


यहां यह भी ज्ञात रहे कि “सोम” के श्रर्थ चित्त को आह्वादित करने तथा सात्विक 
स्वभाव बनानेवाले रस के हैं किसी मादक द्रव्य के नहीं, क्योंकि वेदवेत्ता विद्वान्‌ लोग जो सूक्ष्म 
बुद्धि द्वारा उस परमात्मा को प्राप्त होने का यत्न करते हैं वह मादक' द्वव्यों का कदापि सेवन 
नहीं करते, क्योंकि सब मादक द्रव्य बुद्धिनाशक होते हैं, श्रौर सोम के मादक द्रव्य न होने में 
एक बड़ा प्रमाण यह है कि “ऋत्सु पीतासो युध्यन्ते दुर्मंदासो न सुरायां” ॥८।२।१२॥ इस 
मन्त्र में “न सुरायाँ” पद दिया है जिसके श्रर्थ यह हैं कि सोम सुरा के समान्त मादक द्रव्य 
नहीं, इससे सिद्ध है कि बुद्धिवद्धंक' सात्विक पदार्थ का नाम सोम है ॥१७॥ 
दिवो धामंभिवेस्ण मिन्रश्या यांतमहुहां । 
पिबंतं सोम॑मातुजी ॥ १८ ॥ 
दिवः । धामडमिः । वरुण । मित्र; | च | आ | यात॑ । अद्ठु हां । पिब॑त । 
सोम । आतुजी इत्यांउतुजी ॥ १८ ॥ 

” बदार्थ:--(वरुण, मित्र:) हे पूजनीयास्तथा परमप्रियाविद्वांसः, भवन्तः 
(अद्गुहा) हेष रहिता: सन्त: (दिव:, धामभि:) ज्ञानद्वारेण प्रकाशितैर्मागें: (श्रा, यातं) 
श्रागच्छन्तु (च) किज्च (आ्रातुजी, सोम) शाल्तिप्रदं सोमम्‌ (पिबतं) पिबन्तु, अत्र 
द्विवचन मित्रवरुणशक्तिद्यप्राधान्यसूचनार्थ वस्तुतः सर्वे विद्वांस: सोमरसं पिबन्त्वि- 
त्यथे: ॥। 

पदार्थ--(वरुण, मित्र:) हे पूजनीय तथा परमप्रिय विद्वान्‌ पुरुषों ! आप लोग (अब्वुहा) 
राग द्वेष को त्याग कर (दिव:, धामभिः) ज्ञान से प्रकाशित हुए मार्गों से (आरा, यातं) उत्साह 
पूर्वक श्राप्नो (च) भर (आतुजी, सोमं) शान्तिप्रदान करनेवाले सोमरस को (पिबतं) 
पीशो ॥ 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे ज्ञान के प्रकाश से सदा तेजस्वी तथा राग- 
दषादिभावों से रहित विद्वान्‌ पुरुषों ! तुम यजमानों से निमन्त्रित हुए उनके पवित्र घरों में 
आओ और सोमादि सात्विक पदार्थों का सेवन करते हुए उनको पवित्र धर्म का उपदेश करो 
ताकि बह गृहस्थाअ्रम के नियमपालन में विचल न हों ॥१८॥ 


आ यांत॑ मित्रावरुणा जुषाणावाहुति नरा। 
पात॑ सोमंरुताबूधा ॥ १९॥ ११॥ 


३े६ ऋग्वेद: भ्र० ५ । अर० ५ । व० १२ ॥| 


आ । यात॑ । मित्रावरुणा । जुपाणों । झ्ाइहुंति। नरा | पातं । सोम । 


वजन न्नल हर: कब 


ऋतज्धा॥ १६ ॥ ११॥ 


पदार्थ:--(ऋतावृधा ) हे ज्ञानयज्ञयोगयज्ञकर्मयज्ञादियज्ञानां वरद्ध यितारौ मित्रा- 
वरुणो, (नरा) नरौ, युवाम्‌ (श्रा, यातं) आगच्छतम्‌ (आाहुति) मम सत्कारम्‌ 
(जुषाणौ) अभिलष्यन्ती (सोम, पातं) सोम॑ पिबतमित्यर्थ: प्रत्रापि द्विवचनं ज्ञान 
विज्ञानशक्तिदयसूचनाथंम्‌ ।। 


॥ इति षट्षष्टितमं सूक्‍त एकादशो वर्गश्च समाप्त: ॥। 


पदार्थ--(ऋतावृधा) हे ज्ञानयज्ञ, योगयज्ञ, कर्मयज्ञ श्रादि यज्ञों के बढ़ानेवाले (मित्रावरुणा, 
नरा) मित्र वरुण विद्वान्‌ लोगो ! तुम (श्रा, यातं) सत्कार पूर्वक झ्ाग्नो श्रौर हमारी इस शान्ति 
की (आहुर्ति) श्राहुति को (जुषाणौ) सेवन करते हुए (सोम, पातं) पवित्र सोम का 
पान करो ॥। 

भावार्थ--परमात्मा भााज्ञा देते हैं कि हे ज्ञानादि यज्ञों के श्रनुष्ठानी विद्वानों ! तुम लोग 
सत्कारपूर्वेक अपने यजमानों को प्राप्त होमों और सोमपान करते हुए उनके हृदय को शान्ति- 
धाम बनाझो प्र्थात्‌ श्रपने अनुष्ठानरूप ज्ञान से उनको ज्ञानयज्ञ, योगयज्ञ तथा क्मयज्ञादि 
वेदिक कर्मों का अनुष्ठानी बनाकर पवित्र करो और शान्ति की ग्राहुति देते हुए संसार भर में 
शान्ति फेलाश्ो जो तुम्हारा कत्तंव्य है ॥१९॥ ११॥ 


६६वां सकता और ११वां वर्ग संमाप्त हुआ ॥ 


ग्रथ दशर्चस्य सप्तषष्टितमस्य सुक्तस्य--- 


१-१० वसिष्ठ ऋषि: ॥। श्रश्विनो देवते ।। 
छन्द:-१, २, ६-८, १० निचृत्त्रिष्टुप्‌ । 
३, ५, €£ विराट्त्रिष्टप्‌ । 
४ आर्षीत्रिष्टूप्‌ौ। धेवतः स्वरः॥ 


ग्रस्मिन्सुक्ते राजधस्मंउपदिश्यते-- 
अब परमात्मा इस सूक्त में राजधर्म का उपदेश करते हैं-- 
प्रतिं वां रथ हपती जरध्यें हविष्मंता मनंसा यज्ञियेंन । 
यो वा दूतों न थिंष्ययाव्जीगरच्छां सूलुने पितरां विवक्मि ॥ १॥ 
प्रति। वां । रथ । नृपती इति छृ5पती । जरध्यें। हृविष्मंता । मनंसा । 
यक्ञियेंन | यः । वां | दूतः | न । घिष्ययो। अजीग: | अच्छ॑। सूनुः। न। 
पितरां | विवक्मि ॥ १॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ | श्र० ४ | सू० ६७ ॥। ३७ 


पदार्थ :-- (वां) युवयो: अ्रध्यापकोपदेशकयो: (रथ) मार्गम (नृपत्ती) राजानौ 
(हविष्मता) तेजस्विनाँ (मनसा) मानसेन (यज्ञियेन) याज्ञिकेन भावेन (प्रति, 
जरध्ये) प्रतिदिन स्तुति कुरुताम्‌ (वां) भवन्तो (दृतः, न) दूत इव यः यत्‌ (विवक्मि) 
उपदिज्ञामि तत्‌ (अच्छ) सम्यक्प्रकारेण भवन्त: शप्वन्तु उक्तार्थ दृष्टान्तेना भिव्यनक्ति, 
(पिंतरा) यथा मातापितरौ (सूनु:) स्वसन्ततिम्‌ (अ्रजीग:) उद्बोधयत:, (नः:) एवं 
(धिष्ण्यो) धीमन्तो भवन्तो राजानौ प्रतिबोधयतामिति भाव: ।। 

परदार्थं--(वां) हे प्रध्यापक वा उपदेशको ! (रथं) तुम्हारे मार्ग को (नृपती) राजा 
(हविष्मता) हविवाले (मनसा) मानस (यज्ञियेन) याज्ञिक भावों से (प्रति, जरध्ये) प्रतिदिन 
स्तुति करे, मैं (वां) तुम लोगों को (दूत:) दूत के (न) समान (यः) जो (विवक्मि) उपदेश करता 
हैं उसको (श्रच्छ) भलीभांति सुनो (पितरा) पितर लोग (सुनु:) श्रपने पुत्रों को (तन) जिस 
प्रकार (अजीग:) जगाते हैं इसी प्रकार (धिष्ण्यो) धारणवाले तुम लोग उपदेश द्वारा राजाओं 
को जगाओझो ।। 

भावाथं हे धारणावाले श्रध्यापकत तथा उपदेशको ! मैं तुम्हें दृत के समान उपदेश 
करता हूँ कि जिस प्रकार पिता गपने पुत्र को सुमार्ग में प्रवत्त होने के लिए सदुपदेश करता है 
इसी प्रकार तुम लोग भी वेदों के उपदेश द्वारा राजाओं को सन्‍्मागंगामी बनाग्रो ताकि वह 
ऐश्वय्य॑प्रद यज्ञों से वेदमार्ग का पालन करें भ्रथवा ध्यानयज्ञों से तुम्हारे मार्ग को विस्तृत करें ॥ 

भाव यह है कि जिस सम्राट्‌ को अनुष्टानी उपदेशक महात्मा श्रपने उपदेशों द्वारा 
उत्तेजित करते हुए स्वकतंव्य कर्मों में लगाये रहते हैं श्रौर राजा भी उनके सदुपदेशों को अपने 
हादिक भाव से ग्रहण करता है वह कदापि ऐश्वय्यं से भ्रष्ट नहीं होता, इसलिए हे उपदेशको ! 
तुम राजा तथा प्रजा को शुभ मार्ग में चलाने का सदा उपदेश करो, यह मेरा तुम्हारे लिए 
झादेश है ॥१॥। 


प्रथोपदेशस्य समयो5भिधोयते--- 
अब उपदेश का समय कथन करते हैं--- 

अशॉच्यप्रमिः संभिधानों अस्मे उपों अदश्नन्तमंसश्िदन्तां । 

अचौते केतुरुषस॑ः पुरस्ताच्छिये दिवो दुहितुजाय॑सानः ॥२॥ 

: भ्रशोंचि | अग्नि; | संड्धानः | अस्मे इति। उपो इतिं। श्रदश्रन । 
तमंसः । चित्‌ । अन्ताः । अचेति । केतु; | उपस॑ः । पुरस्तांत्‌ । श्रिये | दिवः । 
दुड्ितु;। जाय॑मानः ॥ २ ॥ 

पदार्थ:--यस्मिन्काले (पुरस्तात) पूर्वेस्यां दिशि (दिव:) द्युलोकस्य (दुहितुः) 
कन्याया: (उषसः) प्रकाश: (श्रिये) शोभाये (जायमान:) उत्पन्नो भवेत्‌, भ्रन्यच्च 
(कितु:) सूय्यं: (अ्चेति) ज्ञातो भवेत्‌, अ्रन्यच्च (तमसश्चित्‌) अ्रन्धकारस्यापि 
(अन्ता:) नाशो भवेत्‌ अन्यच्च (उपो, अ्रदृश्रन्‌) उपदुष्ट भवेत्‌, तदा (समिधान:) 
समिध्यमान: (अभ्रग्नि:) पावक: (अशोचि) दीप्यते, तस्मिन्प्रदीप्तेड्नौ (अस्मे) 
अस्माधिः हवन कार्यमिति शेष: ।। 

पदार्थ--(अस्मे) जब (पुरस्तात्‌, श्रिये) पूवंदिशा को आश्रयण किये हुए (दिव:, दुहितु:, 
उषस:) चुलोक से श्रपनी दुहिता उषा को लेकर (जायमान:) उदय होता हुआ (केतु:) सूख्य॑ 
(भचेति) जान पड़े, श्लौर (तमस:, चित्‌, भ्रन्ता:) अन्धकार का भले प्रकार अन्त >" नाश (उपो, 


३८ ऋग्वेद: झ्र० ५ । श्र० ५ | व० १२ ।। 


अदृश्रन्‌ू) दीखने लगे तब (समिधानः, अ्रग्तिः, अ्शोचि) समिधाओं द्वारा अग्ति को 
प्रदीप्त करो ।॥। 
झावारथे--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे उपदेशको ! भ्रन्धकार के निवृत होने पर 
सूर्योदयकाल में अपने सन्ध्या श्रग्निहोत्रादि नित्य कर्म करो और राजा तथा प्रजा को भी इसी 
काल में उक्त कर्म करने तथा अन्य श्रावश्यक कर्मो के करने का उपदेश करो, क्योंकि उपदेश का 
यही श्रत्युत्तम समय है, इस समय सबकी बुद्धि उपदेश ग्रहण करने के लिए उद्यत होती है ॥२॥। 
अभि वां नूनमंश्विना सहोंता स्तोमें: सिषक्ति नासत्या विवकान । 
पूर्वीसियोत॑ पथ्यांभिरवाक्स्वबिंदा वरुमता रथेंन | ३॥ 
अभि । वां । नूनं । अश्विना । सुडहोंता । स्तोमैं: । सिपक्ति | नासत्या। 
विवक्वान । पूर्वीमिः । यातं । पथ्यांमिः। अर्वाक्‌ । स्व:5विदां। वसुंडमता। 
रथेन || ३ ॥ 
पदार्थे:--(अश्विना) हे सेनाधीशा: (वां) यूयम्‌ (नूनं) निश्चयेन (सुहोता) 
शोभना होतारो भूत्वा (स्तोमे:) यज्ञ: अनुष्ठानं (सिषक्ति) कुव॑न्त: शिक्षां लभध्वम्‌, 
यत्‌ (नासत्या विवक्‍८वान्‌) असत्यमभाषमाणा: (पूर्वीभि:, पथ्याभि:, श्र्वाक) 
सदातनमार्गान्‌ अभिमुखीक्ृत्य (स्वविदा, वसुमता) ऐश्वय्येवता धनवता च (रथेन) 
पथा (यात्त) गच्छुत ।। 
पवार्थ---(अश्विता) हे सेनाधीश राजपुरुषो (वां) तुम लोग (नूनं) निश्चय करके 
(सुहोता) उत्तम होता बनकर (स्तोमे:) यज्ञानुष्ठान (सिषक्ति) करते हुए शिक्षा प्राप्त करो कि 
(नासत्या, विवक्वान्‌) तुम कभी असत्य न बोलो (पूर्वीभि:, पथ्यापि:, श्र्वाकू) सनातन मार्गों को 
प्भिमुख करके (स्वविदा, वसुमता) ऐश्वर्य्य तथा धन प्राप्त होनेवाले (रथेन) मार्ग से 
यातं चलो ॥ 
भावार्थ--इस मन्त्र में परमात्मा राजपुरुषों को उपदेश करते हैं कि तुम लोग वैदिक यज्ञ 
करते हुए सत्यवक्ता होकर सदा सनातन सन्मार्गों से चलो जिससे तुम्हारा ऐश्वर्य्य बढ़े और तुम 
उस ऐमश्वय्ये के स्वोमी होकरें सत्यपूर्वक' प्रजा का पालन करो ॥३॥ 
अवोधों नूनसश्विना युवाकुहुवे यत्वां सुते मांध्वी वसयुः । 
आ वाँ वहन्तु स्थविंरासो अम्वाः पिबांथो अस्मे सुषुता मधूनि ॥ ४ ॥ 
अवोः । वां । नूनं । अ्रख्विना । युवाकुं: । हुवे । यत्‌ । वां । सुते । माध्वी 
इति । वस॒ुध्यु; | आ | वां । वहन्तु । स्थविरास; । अश्वां;। पिबायः | अस्मे 
इति | सु&सुंता । मधूनि ॥ ४ ॥ 
पदार्थ :--(अश्विना) हे सेनाधीशौ राजपुरुषो ! (नूनं) निश्चयेन (वां) युवयो: 
(भ्रवो:) रक्षित्रो: (वसूयु:) वसुकामः (युवाकु:) भवत्कामयमानो5हम्‌ (हुवे) प्रार्थये 
(यत्‌) यस्मात्‌ (वां) युवयोः (माध्वी) मधुविद्या: (अस्मे) अस्मान्‌ (सुते, श्रा, वहन्तु) 
सुमार्गेषु प्रेरयन्तु यत्तो वयम्‌ (सुषुता) सुशिक्षिता: सन्‍्तः (मधूनि) मधुद्रव्याणि 
(पिबाथ:) भुञ्जाना: सुखिनो भवेम, अन्यच्च (स्थविरास:) ज्ञानवुद्धा भवन्तः 
(अश्वा:) शी ध्लकाय्यंकर्त्तारों भवन्‍्त:, मामुपदिशन्तु ।। 


हि 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४। सू० ६७ ।। २९ 


पदार्थ--(प्रश्विना) हे सेनापति तथा न्यायाधीश राजपुरुषो ! (नूनं) निश्चय करके (वां) 
तुम लोग (श्रवों:) हमारी रक्षा करनेवाले हो, (युवाकु:) तुम्हारी कामना करते हुए हम लोग 
(हुवे) तुम्हें श्रावाहन करते हैं (यत्‌) क्योंकि (बां) तुम लोग (माध्वी) मधुविद्या में (सुते) 
कुशल हो, इसलिए (वां) श्राप लोग हमको (वसूयु:) धन से सम्पन्न करो (स्थविरास:) परिपवव 
आयुवाले (अश्वाः) शीघ्र कार्यकर्ता आप लोग (अस्मे) हम लोगों को (झा, वहन्तु) भले प्रकार 
शुभमार्गों में प्रेरें ताकि (सुषुता, मधूनि) संस्कार किये हुए मधुर द्रव्यों को (पिबाथ:) ग्रहण 
करके सुखी हों ।॥। ह 

भावार्थ -- परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे प्रजाजनो ! तुम उन राजशासन कर्त्ताग्रों से 
इस प्रकार प्रार्थना करो कि हे राजपुरुषो ! आझ्राप हमारे नेता बनकर हमें उत्तम मार्गों पर 
चलायें ताकि हम सब प्रकार की समृद्धि को आप्त हों, हम में कभी रागद्वेष न हो श्रौर हम 
सदा आपकी धर्मपूर्वक श्राज्ञा का पालन करें, परमात्मा झआ्राज्ञा देते हैं कि तुम दोनों मिलकर 
चलो, क्योंकि जब राजा तथा प्रजा में प्रेमभाव उत्पन्न होता है तब वह मधुविद्या -- रसायन 


विद्या को प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ दोनों का एक लक्ष्य हो जाने से संसार में कल्याण की वृद्धि 
होती है ॥४॥ 


अथेश्वर्य्यप्राप्तिये शुभा बुद्धि: प्रार्थ्यते । 
अब ऐश्वय्यंप्राप्ति के लिये शुभ बुद्धि की प्रार्थना करते हैं-- 
प्राचींसु देवाशिना घिय॑ मे5र॑भ्रां सातयें कृतं वसूयम्‌ । 
बिग्वां अविष्टं वाज आ पुरंघीस्ता नं! शक्त शचीपती शचींभिः ॥५॥ 
मारी । ऊं इति | देवा । अखिना । धियँ । में | अमृधां। सातयें। कृत । 
वसुध्युं । विश्वां: । अविष्ट | वाजें । ञ्रा। पुरंडधधीः। ता । नः। शक्तं। शचीपती। 
इति शचीउपती | श्चीभिः ॥ ५ ॥ १२ ॥ 


पदार्थ:--(शचीपती) शचीति कर्मंनामसु पठितम्‌ ॥ निरु. ३। २॥ हे 
कमध्यक्ष (देवा) दिव्यशक्तियुक्त परमात्मन्‌, (शचीभि:) दिव्यकर्मभि: (नः) अस्मान्‌ 
(शक्त ) शक्तिसम्पन्नान्‌ कुरु, यतो वयम्‌ (ता) प्रसिद्धा: (पुरंधी:) शुभबुद्धी: लभेम 
किज्च (वाजे) संग्रामे (विश्वा) सर्वा ऐश्वर्योत्पादका बुद्धघ: अस्माक भवन्तु 
(अश्विना) हे प्रकृतिपुरुषरूपशक्तिद्वयसम्पन्न परमात्मन्‌, त्वम्‌ (अ्रविष्टं) मां रक्ष (ऊं) 
विशेषतया (सातये) ऐश्वर्य्यप्राप्त्य्थ (वसुयुं, कृत) धनसम्पन्नं कुरु, अ्रन्यच्च (प्राची) 
प्राचीनाम्‌ (अरमृश्नां) अ्रहिसिताम्‌ (धियं) बुद्धि ददातु इति शेष: ॥ 

पदार्थ --(शचीपती) कर्मों का स्वामी (देवा) परमात्मदेव (शचीभि:) अपनी दिव्य शक्ति 
द्वारा (न:) हमको (शक्‍्तं) सामथथ्यं दे ताकि हम (ता) उस (पुरंधी:) शुभबुद्धि को (आ) भले 
प्रकार प्राप्त होकर (विश्वा:, वाजे) सम्पूर्ण ऐश्वर््य के स्वामी हों, (अरश्विना) हे परमात्मदेव, 
(अ्रविष्ट ) अपने से सुरक्षित (मे) मुफे (ऊं) विशेषतया (सातये, वसूयुं, कृत॑) ऐश्वय्य तथा 
धनादि की प्राप्ति में कृतकाय्यं होने के लिए (प्राचीं, अमृध्नां) सरल और हिंसारहित (प्वियं) 
बुद्धि प्रदान करें ॥ 

भावाथे---इस मन्त्र में जगत्पिता परमात्मदेव से यह प्रार्थना की गई है कि हे भगवन्‌ ! 
भाप हसारी सब प्रकार से रक्षा करते हुए अपनी दिव्यशक्ति द्वारा हमको सामर्थ्य दें कि हम 


० ऋग्वेद: भ्र० ५। अ० ५। व० १२ ॥ 


उस शुभ, सरल तथा निष्कपट बुद्धि को प्राप्त होकर ऐश्वय्यं तथा सब प्रकार के धनों को सम्पा- 
नद करें, या यों कहो कि हे कर्मों के अधिपति परमात्मन्‌ ! आप हमको कर्मानुष्ठान द्वारा ऐसी 
शक्ति प्रदान करें जिससे हम साधनसम्पन्न होकर उस बुद्धि को प्राप्त हों जो धन तथा ऐश्वय्ये 
के देनेवाली है श्रथवां जिसके सम्पादन करने से ऐश्वय्य मिलता है ॥ 

प्रार्थंवा से तात्पय्यं यह है कि पुरुष भ्रपनी न्यूनता अनुभव करता हुआ शुभकर्मों की शोर . 
अ्वृत्त हो और शुभकर्मी को परमात्मा सब प्रकार का ऐश्वय्यं प्रदान करते हैं, क्योंकि वह 
कर्माध्यक्ष हैं, जेसा कि झन्यत्र भी कहा है कि “कर्माध्यक्षः सर्वभूताधिवास: साक्षी चेता केवलो 
निमगु णशच”” । श्वे० ६१११ ॥ वह परमात्मा कर्मो का श्रध्यक्ष -- स्वामी, सब भूतों का निवास 
स्थान, साक्षी श्रौर निर्गुण -प्राकृत गुणों से रहित है, इत्यादि गुण सम्पन्न परमात्मा से प्रार्थना 
की गई है कि वह देव हमें शुभकर्मों की श्रोर प्रेरे ताकि हम उस दिव्य मेधा के प्राप्त करने 
योग्य बनें जिससे सब प्रकार के ऐश्वर््यं प्राप्त होते हैं ॥॥५॥ 


श्रथ सनुष्यजन्मनः फलचतुष्टयं प्राथ्यंते ।॥। 
अब भनुष्यजन्म के फलचतुष्टय की प्रार्थना करते हैं-- 


अविष्ट घीष्व॑श्विना न आउसु प्रजावद्रेतो अह्ृृयं नो अस्तु । 

आ वाँ तोके तनंये तूतुंजानाः सुरत्नांसों देववीति गमेस ॥ ६ ॥ 

अविए्ं । धीघु | ग्शिना । नः | आसु । प्रजाउवंत्‌ । रेत | अहय | नः । 
अस्तु । थ्रा । वां | तोके | तनंये । तृतुंजानाः । सु5रत्नांसः । देव5वींर्ति | गमेम 
॥ है ॥ 


पदार्थ:--(अश्विना) हे ऐश्वरयंप्रद परमात्मन्‌, (आरासु धीषु,) एपु कर्मसु (नः) 
भ्रस्मान्‌ (श्रविष्ट) रक्ष, भ्रथ च (प्रजावत्‌) संतत्यथेम्‌ (अरह्यं) भ्रमोघम्‌, (रेत:) 
वीय॑ देहि (आ) अपरण्ज्व (नः) अस्माकम्‌, (वां) भवतः प्रसादात्‌ (तोके) पुत्र 
(तनये) पौन्ने संततिविषये, इत्यथे: (सुरत्नास:) शोभनधना: (तुतुजानाः) प्रभूत॑ 
धनं प्रयच्छन्तो वयम्‌ (देववीति) देवसऊ्भति प्राप्नुयाम ।। 

पदार्थ-- (वां, अश्विना) है सन्‍्तति तथा ऐश्वय्यें के दाता परमात्मन्‌ ! (धीषु, श्रविष्टं) 
कर्मों में सुरक्षित (न:) हमको (प्रजावतु) प्रजा उत्पन्न करने के लिए (श्रह्ययं) श्रमोष (रेत: ) 
वीय्ये प्राप्त (अस्तु) हो (आ) और (नः) हमको (तोके) हमारे पुन्नों को (तनये) उनके पुत्र 
पौत्रादिकों के लिए (सुरत्नास:, तुतुजाना:) सुन्दर रत्नोंवाला यथेष्ट धन दें ताकि हम (देववीति, 
गेम) विद्वानों की संगति को प्राप्त हों ॥ 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ! प्रजा उत्पन्न करने का एकमात्र साधन भ्रमोष वीय्ये हमें प्रदान 
करें ताकि' हम इस संसार में सन्‍्तत्ति रहित न हों और हमको तथा उत्पन्न हुई सन्‍्तान को धन 
दें ताकि हम सुख से श्रपता जीवन व्यतीत कर सके ॥ ; 

झौर जो “देवबीति” पद से विद्वानों का सत्संग कथन किया है उसका तात्प्य्ये यह है कि 
हे परमात्मन्‌ ! आपकी: कृपा से हमें धर्म और मोक्ष भी प्राप्त हो, इस मन्त्र में संक्षेप से 
मनुष्यजन्म के फलचतुष्टय की प्रार्थवा की गई है श्रर्थात्‌ “सुरत्नास:” पद से श्र्थ “तनय/! 
पद से धर्मपूर्वक उत्पन्न की हुई सन्ततिरूप कामना, और “देववीति”” पद से धर्म तथा मोक्ष का 
वर्णन किया है, क्योंकि वेदज्ञ विद्वानों के सत्संग किये बिना धर्म का बोध नहीं होता और धरम 
के बिता मोक्ष -- सुख का मिलना प्रसम्भव है ॥ 


ऋषण्वेद: अ० ५ | अ० ५। व० १३॥। ४१ 


जो कई एक लोग झपनो भज्ञानता से यह कहा करते हैं कि वेदों में केवल श्राकृत बातों 
का वर्णन है, उनको ऐसे मन्त्रों पर ध्यान देना चाहिए जिनमें मनुष्य के कतंव्यरूप लक्ष्य का 
स्पष्ट वर्णन पाया जाता है, ऐसा श्रन्य किसी ग्रन्थ में नहीं मिलता, इसलिए बेदों के अपूर्व भावों 
पर दृष्टि डालना प्रत्येक आय्यंसन्तान का परमकर्तंव्य है ॥६।॥ 
एच स्थ वां पूर्वगत्वेव सख्ये निधिहितों मांध्वी रातो अस्मे । 
अहेब्ठता मनसा यांतमवोगश्नन्तां हव्यं मा्ंषीषु विक्तु ॥ ७ ॥ 
एपः । स्यः । वां । पूर्वेगत्वांडड्व । सख्यें। निउ5धिः | हितः। माध्वी इतिं। 
रातः । अस्मे इति । अहँठता । मन॑सा । आ । यात॑ । अ्रवोक्‌ । श्रश्नन्ता । हव्यं । 
मानुषीषु । विज्ु ॥ ७॥ 
पवार्थ:--(माध्वी) विद्यामाधुयप्रचारिणौ विद्वांसी (वां) युवाभ्याम्‌ (एष:) 
होम: (सख्ये) मित्रविषये (पूर्वगत्वेव) नेवेद्यमिव (रात:) दत्त: (निधिहितः) धनप्रदो 
भवत्विति शेष: (स्थ:) स परमात्मा (मानुषीषु, विक्ष) मनुष्यप्रजासु (आरा, यात॑) 
सर्वत्रेव बिस्तुतं करोतु, अ्न्यच्च (श्रस्मे) अ्रस्माकम्‌ (हव्यं) इदं नेवेद्यम्‌ (अ्रहेत्ठता) 
शान्तेन (मनसा) हार्देन भावेन (अ्र्वाक्‌) अस्मदर्भिमुखम्‌ (अश्नन्तो) स्वीकरोतु ।। 
पदार्थ---(वां) हम लोग (माध्वी) संसार में मधुरता फैलानेवाले (एष:) इस (हब्यं) 
होम को (सख्ये) मित्र के सम्मुख (पूव्वंगत्वा, इव) भेंट के समान (रात:) श्रापको अ्रपंण करते 
हैं जो (निधि:, हितः:) आरोग्यता का देनेवाला है, (स्यः) झाप इसको (मानुषीषु, विक्षु) 
मनुष्य प्रजाओं में (झा, यातं) सर्वत्र विस्तृत करें, (अस्मे) हमारी इस भेंट को (अहेल्ठता) शान्त 
(मनसा) मन से (शर्वाक्‌, अश्नन्ता) हमारे सम्मुख स्वीकार करें ॥ 
भावाथं--इस मन्त्र में परमात्मा से यह प्रार्थना है कि है देव ! जिस प्रकार अपने स्वामी 
वा मित्र के सम्मुख न॑वेद्य रकखा जाता है, इसी प्रकार हमलोग इस आअआहुतिरूप ह॒व्य को जो 
नीरोगता की निधि तथा मनुष्यमात्र का हितकारक है, आपके संमुख रखते हैं, श्राप क्रपा करके 
इसको स्वीकार करें और सब प्राणिवर्ग में तुरन्त पहुँचा दें ताकि वह विकारों से 
दूषित न हों ॥ 
तात्पर्य यह है कि मनुष्य अपने किये हुए यज्ञादि शुभ कर्मों को सदा ईश्वराप॑ण करे 
और उनके फल की इच्छा न करता हुआ ईश्वराधीन छोड़ दे, शास्त्र में इसी का नाम निष्काम- 
कर्म है। निष्कामकर्मी ही सिद्धि को प्राप्त होते श्ौर इन्हीं को शास्त्र में श्रमृत की प्राप्ति वर्णन 
की है, इसलिए सब प्रायों का कतेंब्य है कि जो सन्ध्या, श्रग्तिहोत्र, जप, तप, दान तथा 
अनुष्ठानादि कर्म करें वह सब ईश्वरापंण करते हुए निष्काम भाव से करें, यह वेद भगवान्‌ 
की श्राज्ञा है ॥९॥ 


एकस्मिन्थोगें खुरणा समाने परिं वां सप्त खवतो रथों गात्‌। 

न वांयन्ति सुभ्यों देवयुक्ता ये वा धूषुं तरणंयो वहन्ति ॥ ८ ॥ 

एकंस्मिन्‌ । योगें । भुरणा । समाने । परि | वां। सप्त | ख़बत॑ः । रथ । 
गात्‌ | न । वायन्ति । सुडभ्वः । देवअ्युक्ताः | ये। वां। धू5सु | तरणयः । 
बहुन्ति | ८ || 


४२ ऋग्वेद: मं० ७ | श्र० ४ | सू० ६७ ।॥। 


पदार्थे:-- (वां) देवमनुष्ययो: (भुरणा) प्राणिमात्रस्यरक्षित्रोयंबयों: (एकस्मिन्‌, 
योगे) एकस्मिन्‌ स्थाने (स्रवतः) ज्ञानेन्द्रियप्रवाहस्य (सप्त) सप्त वृत्तय: परिस्रवन्ति 
किड्च, (वां) युवयो: (धूर्षु) नाभिषु प्रोता: (तरणय:) शीकघ्नगामिन्य: (देवयुक्ता:) 
परमात्मविषधिण्य: (सुभ्व:) साध्व्य: (न, वायन्ति) न ग्लायन्ति, श्रन्यच्च (ये) या 
वृत्तय: (समाने) समाहिते (परि, गात्‌) गच्छन्ति ता: (रथं) ज्ञानं (वहन्ति) जनयन्ति । 


पदार्थ --(वां) हे देव तथा मनुष्यों! (भुरणा, समाने), मनुष्यमात्र के लिए समान 
(एकस्मिन, योगे) एक योग में (सप्त, ख्र॒वतः) ज्ञानेन्द्रियों के सात प्रवाह (रथ:, गात्‌) उस मार्ग 
को प्राप्त कराते हैं (ये) जो (परि) सब श्रोर से परिपूर्ण हैं (वां) तुम दोनों के (धूर्ष) धुराओं 
में लगे हुए (तरणयः) युवावस्था को प्राप्त (देवयुक्ता:) परमात्मा में युक्त (सुभ्व:) दृढ़तावाले 
(वायन्ति न) थक्तित न होनेवाले उस माग्ग में (वहन्ति) चलाते श्रर्थात्‌ उस मार्ग को प्राप्त 
कराते हैं ।। 


भावाथं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे दिव्यशक्तिसम्पन्न विद्वानों तथा साधारण 
मनुष्यो ! तुम दोनों के लिए योग -- परमात्मस्वरूप में जुड़ना समान है भ्रर्थात्‌ देव, साधारण तथा 
प्राकृतनन सभी उसको प्राप्त हो सकते हैं वह एक सबका उपास्थदेव है, उसकी प्राप्ति के लिये 
बड़े दृढ़ सात साधन हैं जिनके संयम द्वारा पुरुष उस योग को प्राप्त हो सकता है, वह सात इस 
प्रकार हैं, पांच ज्ञानेन्द्रिय जिनसे जीवात्मा बाह्य जगत्‌ के ज्ञान को उपलब्ध करता श्र्थात्‌ संसार 
की रचना देखकर परमात्मसत्ता का अ्रनुमान करता है, मन से मनन करता और सदसद्विवेचन 
करनेवाली बुद्धि से परमात्मा का निश्चय करता है, इनमें श्रोत्रेन्द्रिय, मन तथा बुद्धि, यह तीनों 
परमात्मप्राप्ति में अन्तरजजसाधन हैं, इसी श्रभिप्राय से उपनिषदों में वर्णन किया है कि “आत्मा 
बारे श्रोतव्यों मन्तव्यो निविध्यासितव्य: ।!” 


वह परमात्मा श्रवण, मनन तथा निदिध्यासन करने योग्य है, वेदवाकयों द्वारा परमात्म- 
विषयक सुनने का नाम “श्रवण” सुने हुए श्रर्थ को युक्तियों द्वारा मन से विचारने का नाम 
“मतन” झौर उस मनन किये हुए को निश्चित बुद्धि द्वारा धारण करने का नाम “निदिध्यासन”' 
है। तीन यह श्रौर चार अन्य ग्रह सातों ही देव का समीपी बनाते हैं जो सब का 
उपास्य है ॥5॥ 


श्रथ परमात्मप्राप्त्यधिकारिणो व्ण्यंन्ते-- 
अब परमात्मप्राप्ति के अधिकारियों का वर्णन करते हैं-- 
असश्चता मघवंद्धयों हि भूतं थे राया मंघदेय जुनन्ति । 
प्र ये बन्धुँ सूचताभिस्तिरन्ते गव्यां पश्चन्तों अश्व्यां मघानिं॥९॥ 
असश्षतां । मधव॑त्‌डभ्य; । हि । भूतं । ये । राया । मघडदेय । जुनन्ति । 
प्र । ये। बन्धुँ | सूनृतांमिः । त्रिन्तें | गव्यां । पृश्चन्तः | अश्व्यां । मधानिं। 
॥ ६ ॥ 


पदार्थ :--(हि) निश्चयेन (ये) ये जना: (राया) धनेन युक्‍ता: (मधदेयं ) 
हविलेक्षणं पदार्थम्‌ (जुनन्ति) युझुजन्ति (अश्रसश्चता) बिषयेषु अक्षता: सन्त: 
(मघवद्भूय:) ऋत्विगादिभ्य: (भूत) प्रभूतं धनम्‌ (ये) ये जना ददति श्रन्यच्च ये 


+>+ 


ऋग्वेद: अ० ५ । भ्र० ५ । व० १३ ।॥। डरे 


(बन्धुं) स्वबन्धुम्‌ (सूनुताभि:) सत्यवचोभिः (प्रतिरन्ते) वर्धेयन्ति श्रन्यच्च ये 
(गव्या) गोरूपणि (मघानि) धनानि (अ्रश्व्या) अ्रश्वरूपाणि च (पृथ्चन्त:) अ्रथिभ्य: 
प्रयच्छन्तस्ते परमात्मप्राप्तरधिकारिणों भवन्ति ।। 

पदार्थ--(हिं) निश्चय करके (ये) जो (राया) धनद्वारा (मघदेयं) ह॒व्यादि पदार्थ 
(जुनन्ति) नियुक्त करते (अ्रसश्चता) किसी विषय में श्रासक्त न होकर (मघवद्भ्य:) ऋत्विगा- 
दिकों को (भूत॑) धन दान देते (ये) जो (प्र) प्रसन्नतापूर्वक (बन्धु) अपने बन्धुओं को (सुनृताभि:) 
सुन्दर वाणियों द्वारा (तिरन्ते) बढ़ाते, और जो (गव्या) गौयें (मधानि) धन (अश्वया) घोड़े 
(पृरुचन्‍्त:) अ्रथियों को देते हैं वह परमात्मप्राप्ति के श्रधिकारी होते हैं ॥ 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि जो यम नियमादिकों से सम्पन्न अर्थात्‌ किसी 
विषय में फंसे हुए नहीं, सत्पुरुषों को धनादि पदार्थ देने में उदार, प्रसन्न चित्त से मीठी वाणी 
बोलकर अपने सम्बन्धियों को प्रसन्न रखते और सत्यभाषण तथा सत्य का प्रचार करते हैं वह 
उदार पुरुष परमात्मपद के अ्रधिकारी. होते हैं ॥॥९॥। 


अथ मनुष्यस्य कत्तव्य कथ्यते--- 
अब मनुष्य का कर्तव्य वर्णन करते हैं--- 


न मे हवमा झंणुतं युवाना यासिष्टं वतिरंश्विनाविरांवत्‌ । 

धत्त॑ र॒त्नांनि जर॑त च सूरीन्यूय पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥१०॥१३॥ 
तु। मे | हव | भा | शुणुतं | युवाना। यासिष्ट | वर्तिः। अखिनो। 

इरांज्वत्‌ । धत्त । र॒त्नानि । जर॑तं | च । सुरीन । यूयं । पात। स्वस्तिउभिः । 

सदां | नः॥ १० ॥ १३॥ 


पदार्थ:--(नू ) निश्चयेन (मे) मम (हवं) कल्याणदायक वचनम्‌ (शृणुत) 
शणतम्‌ (युवाना) है युवावस्थासम्पनो (अश्विनौ) गुरुशिष्यौ, युवाम्‌ । (इरावत्‌ ) 
हवनीय॑ (वर्ति:) गृहम्‌ (यासिष्टं) भ्रागच्छतम्‌ (च) किज्च (सूरीन्‌) तेजस्विनो 
विदुषो धनिनः कुरुतम्‌ (रत्नानि, धत्तं) रत्नानि दत्तमू, किज्च (जरतं) वर्धयतम्‌ 
(यूयं) विद्वांस: (स्वस्तिभि:) कल्याणाकारके: वचोभि: (सदा) सर्वेदेव (न:) अस्मान्‌ 
(पा) रक्षत ।। 


५ इति सप्तषष्टितमं सुकतं त्रयोदशों वर्गेश्च समाप्त: ॥ 


पदार्थ--(नू) निश्चय करके (मे) मेरे (हव॑) इस कल्याणदायक चचन को (झा) भले 
प्रकार (श्रूणुतं) सुनो (युवाना) हे युवा पुरुषो ! तुम (अख्विनौ) ग्रुरु शिष्य दोनों (इरावत्‌) 
हवनयुक्त (वर्ति:) स्तान को (यासिष्टं) प्राप्त होश (च) और (सूरीन्‌) तेजस्वी विद्वानों को 
(धत्तं,रत्तानि) रलादि उत्तम पदार्थों को धारण कराझ्रो, ताकि वह (जरतं) वृद्धावस्था को प्राप्त 
(यूयं) तुमको (स्वस्तिभि:) मज्भुलवाणियों से (सदा) सदा (पात) पवित्र करें, श्रौर तुम प्रार्थना 
करो कि (नः) हमको सदा शुभ आशीर्वाद दो ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे युवापुरुषो ! तुम्हारा मुख्य कतेव्य यह है कि 
तुम गुरुशिष्य दोनों मिलकर यज्ञरूप अग्त्यागारों श्रथवा कलाकौशलरूप श्रग्निगृहों में जहाँ भ्रनेक 


४४ ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४ | सू० ६८ |। 


' अकार के झअस्त्र शस्रादिकों की विद्या सिखलाई जाती है जाओ और वहाँ जाकर प्राध्यात्मिक 
विद्या के विद्वानों तथा शिल्पविद्याविशारद देवों को प्रसन्न करो श्रर्थात्‌ उनको विविध प्रकार 
का धन प्रदान करो ताकि उनकी प्रसन्नता से तुम्हारा सदा के लिये कल्याण हो, भौर तुम सदा 
उनसे नम्रभाव से वत्तों ताकि वह तुम्हारा शुभचिन्तन' करते रहें ॥ 

तात्पय्यं यह है कि गुरु शिष्य दोनों मिलकर व्यावहारिक तथा पारमार्थिक दोनों प्रकार 
की उन्नति करें। जहां गुरु शिष्य दोनों अध्ययनाध्यापनद्वारा श्रपनी उन्नति नहीं करते वहां 
कदापि कल्याण नहीं होता। कल्याण की कामनावाले गुरु शिष्य, राजा प्रजा, स्त्री पुरुष, 
धनाढूय निर्धन और पण्डित तथा मूर्ख, यह सब जोड़े जब तक एक भ्र्थ में नियुक्त होकर प्रपनी 
उन्नति नहीं करते तब तक इनका कदापि कल्याण नहीं हो सकता । इसी भाव को कठोपनिषद्‌ 
में इस प्रकार वर्णन किया है कि--- 


सह नाववतु सह नो भुनक्तु सह वोर्य करवावहै । 
तेजस्विनावधीतमस्तु माविद्विषावहै ।। कठ० ६१६ ॥। 


अर्थ “है परमात्मन्‌ ! आप हम दोनों की एक साथ रक्षा और पालन कीजिये, हम दोनों 
को शारीरिक और भ्रात्मिक बल दें, हमारा स्वाध्याय तेजवाला हो, हम' किसी के साथ अथवा 
प्रापस में द्वंघ न करें; झौर हम दोनों विद्याविशारद होकर सुखपूर्वक रहें और आप हम दोनों 
को संसार के शासन का बल दें, यह आ्राप से प्रथंना है ॥ 


॥ ६७वां सुक्त और १३वां वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


पग्रथ नवर्चस्य श्रष्टषष्टितमस्य सुक्तस्थ--- 
१-९ वसिष्ठ ऋषि: ।। प्रश्विनौं देवते । छन्द:---१, ६, ८, साम्नो 
त्रिष्टप्‌ । २, ३, ५, साम्नो निच॒त्‌ त्रिष्टुप | ४, ७, सास्‍्नों 
भुरिगासुरोी विराट त्रिष्टुप्‌ । € निचृत्त्रिष्टुप्‌ ।। घैवत स्वरः ।। 


झ्रथ प्रकारान्तरेण राजधर्म उपदिश्यते । 
अब प्रकारान्तर से राजधर्म का उपदेश करते हैं-- 
आ शुंज्रा यातसश्विना स्वश्ा गिरों दस्मा ऊुषाणा युवाकों: । 
हृब्यानिं च प्रतिंभ्ता वीत॑ नं) ॥ १॥ 
था।शुश्षा | यातं | अखिना | सुधखश्वां। गिरं;। दखा। जुजुपाणा | 
युवाकों! । हव्यानिं | च | प्रतिंउभ्ृता | वीत॑ | नः ॥ १ ॥ 
पदार्थे:--(स्वश्वा, अश्विना) हे सुन्दराश्ववन्तो राजपुरुषा:ः, यूयम्‌ (दस्त्रा) 
शत्रहन्तार: (शुश्रा) तेजस्विन: (युवाको:) युष्सान्‌ कामयमानानां न: (गिर:) वचांसि 
(जुजुषाणा ) सेवमाना:, (ञ्रा, यात॑) श्रागच्छत (न:) अस्मद्ज्ञान्‌ू सुशोभितान्‌ कुरुत 
(च) अ्रपरञ्च (हव्यानि) हवनीयवस्तूनि (प्रतिभुता) सज्जितानि तानि (बीतं) 
भक्षयत ।। 


ऋग्वेद: ग्र० ५ । झ० ५ । व० १४ ।। हि 


पदार्थ--(स्वश्वा, अश्विना) हे उत्तम श्रश्वोवाले राजपुरुषो ! आप (दल््रा) शत्रुओ्रों के 
नाश करनेवाले (शुभ्रा) तेजस्वी (युवाको:) बलवान हैं, (गिर:) हमारी वाणियें प्रापके लिये 
(त्रा) भले प्रकार (जुजुषाण) सत्कारवाली हों (यातं) श्राप आकर (नः) हमारे यज्ञ को 
सुशोभित करें (च) श्रौर (हव्यानि) यज्ञीय पदार्थों का जो (प्रतिभूता) हविशेष है उसका (वीतं) 
उपभोग करे ॥। 


भावार्थ--प रमात्मा उपदेश करते हैं कि याज्ञिक लोगो ! तुम श्रपने न्यायाधीश तथा 
सेनाधीश राजपुरुषों का सम्मान करो, उनको अपने यज्ञों में बुलाओ और मधु रवाणी से उनका 
सत्कार करते हुए हविशेष से उनको सत्कृत करो ताकि राजा तथा प्रजा में परस्पर प्रेम उत्पन्न 
होकर देश का कल्याण हो ॥१॥ 


प्र वासन्धान्सि मषन्‍्यस्थुररें गन्त हविषों वीतयें से । 

तिरो अयो हव॑नानि श्रुतं नं: ॥ २॥ 

प्र । वां। अन्धाँसि । मद्ानि | अस्थुः | अर । गन्ते | हविर्ष: | वीत्यें । 
में । तिरः । अरे: । हव॑नानि । श्रुत । नः ॥ २ ॥ 

पदार्थ:--है राजपुरुषा:, भवन्त: (नः) अस्मद्गवचनानि (श्रुतं) शुण्वन्तु भ्रन्यच्च ये 
श्रस्माकम्‌ (श्रयें:) शत्रवस्तेषां (हवनानि, तिर:) शकक्‍तीस्तिरस्क्ृत्य (मे, हुविष:) मम 
यज्ञस्य (वीतये) प्राप्त्यथंम (गन्तं) भ्रागच्छन्तु (वां) युष्माकम्‌ (अन्धान्सि, मद्यानि) 
मदकारकाणि वस्तूनि (अरं) सम्यक्‌ प्रकारेण (प्रास्थु:) दूरीभवन्तु ।। 

पदार्थ--है राजपुरुषो ! (नः) हमारे वचनों को (श्रुत॑) सुनो; (अर्थ) हमारे शत्रुश्रों की 
(हवनानि) शक्तियों को (तिर:) तिरस्कार करके (में, हविष:) हमारे यज्ञों की (बीतये) प्राप्ति 


के लिये (गन्तं) श्रायें; (वां) तुम्हारे (अ्रन्धान्सि, मद्यानि) मद करनेवाले राजमद (प्र, अस्थु:, 
अर) भले प्रकार दूर हों ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजपुरुषो ! तुम्हारा परम कत्तेव्य है कि तुम 
राजपद त्यागकर प्रजा के धार्मिक यज्ञों में वम्मिलित होझ्ो और धामिक प्रजा का विरोधी जो 
शत्रृदल है उसका सर्देव तिरस्कार करते रहो ताकि यज्ञादि धामिक कार्यों में विघ्न न हो, अ्रथवा 
राजा को चाहिये कि वह मादक पदार्थों के अ्रधीन होकर कोई प्रमाद न करे और अपने राजमद 
को स्वथा त्याग कर प्रेमभाव से प्रजा के साथ व्यवहार करे, बेदबेत्ता याज्ञिकों को चाहिये कि 
वह राजपुरुषों को सदेव यह उपदेश करते रहें ॥॥२॥ 


प्र वां रथी सनोंजवा इयति तिरो रजॉस्यश्विना शतोतिं! । 

अस्मम्य सथांवस्‌ इयानः ॥ ३ ॥ 

प्र । वां। रथ । मर्न/उजवाः | इयति। तिरः। रजाँसि। अखिना। 
शत5ऊतिः । अस्पमभ्यँ । सयोवस्‌ इति | इयानः ॥ ३ ॥ 


पदार्थ:--(अश्विना) हे राजपुरुषो ! (वां) युवयो: (रथः) यानम्‌ (सूय्यविसू) 
सूर्यस्थानन्तवर्ती (इयान:ः) गतिशील: (मनोजवा:) मनोवच्छीघ्रगामी (शतोति:) 


४६ ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४ | सू० ६८ ॥। 


अनेकविध रक्षासाधने: सुसज्जित: (रजांसि) विविधलोकान्‌ (तिर:) तिरस्क्ृत्य 
(अस्मभ्यं) भ्रस्मदर्थम्‌ (प्र, इयति) सम्यकप्रकारेण प्राप्नोतु इत्यर्थ: ॥। 


पदार्थ--(अश्विना) हे राजपुरुषो ! (वां) तुम्हारा (रथ:) यान (सूर्यावसू) जो सूर्य्य 
तक वेगवाला (इयान:) गतिशील (मनोजवाः) मन के समान शी घ्रगामी (शतोति:) अनेक प्रकार 
की रक्षा के साधनोंवाला है वह (रजांसि, तिर:) लोकलोकान्तरों को तिरस्क्ृत करता हुआा 
(अस्मध्यं) हमारे यज्ञ को (प्र, इयति) भले प्रकार प्राप्त हो ॥। 


भावाथं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे याज्ञिक पुरुषों ! तुममें उक्त प्रकार के रथ 
ल्‍यानोंवले राजपुरुषों को अपने यज्ञ में बुलाओ जिनके यान नभोमण्डल में सूय्य के साथ 
स्थितिवाले हों भ्रौर जिनमें रक्षा विषयक अनेक प्रकार के अस्त्र-शस्त्र लगे हुए हों । यहां रथ 
के भ्र्थ पहियोंवाले भूमिस्थित रथ के नहीं किन्तु “रमन्ते यस्मिनु स रथः” -+ जिसमें भले 
प्रकार रमण किया जाय उसका नाम “रथ” है, सो भलीभांति रमण प्राकाश में ही होता है 
भूमिस्थित रथ में नहीं, और न यह सूथ्य तक गमन कर सकता है, इत्यादि विशेषणों से यहाँ 
विमान का कथन स्पष्ट है ॥३॥ 


अय॑ ह यद्वाँ ढदेवया उ आदिख्ध्वों विवंक्ति सोमखुदझुवभ्याँ । 
. आ वल्ग विध्रों वश्वतीत हच्येः ॥ ४॥ 


अय॑ | ह | यत्‌ । वां । देवज्याः । ऊँ इतें । अद्विं! । ऊरप्वः। विव॑क्ति । 
सोम5सुत्‌ । युव5भ्याँ । था । वल्गू इति । विष: । ववतीत । हन्ये; ॥ ४ ॥ 


पदार्थे:--(वां, देवया) हे दिव्यशक्तिसम्पन्नराजपुरुषो, युष्माकम्‌ (अयं, सोमसुत्‌) 
इंद चन्द्रम:सदृ्श यानम्‌ (यत्‌) यदा (उ) निश्चयेन (अद्विरूध्व:) पर्व॑तेभ्यो४पि 
ऊध्व॑ देशं गत्वा (विवक्ति) गर्जति तदा हर्षिता: सन्त: (वल्गू, विप्र:) सर्वोपरि 
विद्वांस:. “व्यत्ययोबहुलम”  ।॥।३।१।८४५। . इति बहुलग्रहणेनात्र. एक 
वचनमतल्त्रमू, सत्कारेण (युवश्यां) युवां (हव्यै:) हवनसाधर्नेयज्ञे: (ववृतीत) 
श्रावृष्वन्ती त्यर्थे: ।। 


पदा्थ--(वां, देवया) हे दिव्यशक्तिसम्पन्न राजपुरुषो ! तुम्हारा (श्रयं) यह (सोमसुत्‌) 
चन्द्रमा के तुल्य सुन्दर यान (यत्‌) जब (उ) निश्चय करके (श्रद्ठि:, ऊध्वे:) पव॑तों से ऊँचा 
जाकर (विवक्ति) बोलता है तब हर्षित हुए (वल्गू, विप्र:) बड़े-बड़े विद्वान पुरुष (आ) सत्कार 
पूर्वक (युवश्यां) तुम दोनों को (हव्ये:) यज्ञों में (ववृतीत) वरण करते हैं ॥ 


भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे न्यायाधीश तथा सेनाधीश राजपुरुषो ! जब 
तुम्हारे यान पब॑तों की चोटियों से भी ऊंचे जाकर गजंते भर सुन्दरता में चन्द्रमण्डल का भी 
मान मर्दन करते हैं तब ऐश्वय्यं से सम्पन्न तुम लोगों को श्रपनी रक्षा के लिए बड़े-बड़े 
विद्वान्‌ अपने बज्ञों में झ्राह्नान करते भ्र्थात्‌ ऐश्वय्ये सम्पन्न राजा का सब पण्डित तथा गुणीजन 
आश्रय लेते हैं और राजा का कततंव्य है कि वह गुणीजनों का यथायोग्य सत्कार करे ॥४॥ 


कक 


ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ५। व० १४ || । ४७ 


चित्र ह यद्वां भोजन न्वस्ति न्यत्रंथे महिंष्वन्तं युयोतम । 

यो वामोमान दधते प्रियः सन्‌ ॥ ५ ॥ १४॥ 

चित्र | ह । यत्‌ | वां । भोज॑नं । नु | अस्ति । नि। अन्रये । महिंध्वन्तं । 
युयोत॑ | यः । वां । ओमान॑ । दर्धते | प्रियः | सन्‌ ॥ ५॥ १४ ॥ 


पदार्थ:--(वां) हे न्‍्यायाधीश्वरा: सेनापतयश्च राजपुरुषा:, (नु) निश्चयेन 
(यत्‌) यदा (चित्रं) विविधम्‌ (भोजनम्‌) :अन्नम्‌ राष्ट्र (अ्रस्ति) उत्पद्मते, तदा (वां) 
युष्मान्‌ (ओमानं) रक्षकान्‌ ज्ञात्वा (नि) निरन्तर सर्वे जना: (प्रियः, सन्‌) 
आनन्दयुक्ता: सन्त: (दधते) धारयन्ति, यत: (य:) यः पुरुष: (अन्नये) रक्षार्थम्‌ 
(महिष्वन्तं) महान्‌ भवति (हु) इति प्रसिद्ध, तेनैव सर्वे जना: (युयोत॑) संयुक्ता 
भवन्ति ।। 

पदार्थ--(वां) हे न्‍्यायाधीश तथा सेनाधीश राजपुरुषो ! (नु) निश्चय करके (यत्‌) 
जब (चित्र, भोजनं) विविध प्रकार के अन्न राज्य में (अ्रस्ति) होते हैं तब (वां) तुमको 
(झ्ोमान॑) रक्षायुक्त जानकर (नि) निरन्तर सब लोग (प्रियः, सन्‌) प्यार करते हुए (दधते) 
धारण करते हैं, क्योंकि (यः) जो (पअन्रये) रक्षा के लिये (महिष्वन्तं) बडा होता है (ह) 
प्रसिद्ध है कि उसीसे सब लोग (युयोत॑) जुड़ते हैं ॥ 

भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजपुरुषो ! तुम अन्न का कोष झऔर विविध 
प्रकार के धनों को सम्पादन करके पूर्ण ऐश्वरय्यंयुक्त होग्रो, तुम्हारे ऐश्वय्यं सम्पन्न होने पर सब 
लोग तुम्हारे शासन में रहते हुए तुम से मेल करेंगे, क्योंकि ऐश्वर्य्ययुक्त पुरुष से सब प्रजाजन 
मेल' रखते तथा प्यार करते हैं, अतएवं प्रजापालन करनेवाले राजा का मुख्य कतंव्य हें कि सब 
प्रकार के यत्नों से ऐश्वय्य लाभ करे ॥५॥ 


उल त्यदों हुरते अश्विना 'मच्च्यवांनाय प्रतीत्यें हृविदे । 

अधि यद्गपं इतऊंति घत्थः ॥ ६ ॥ 

उत्त | त्यत्‌। वां । जुरते। अश्विना। भूत्‌। च्यवांनाय। प्रतीत्ये । 
हविः5दे । आ्रधिं | यत्‌ | वर्ष! । इतः5ऊंति । धत्थः ॥ ६ ॥ 


पदार्थ:--(अश्विना ) हे राजपुरुषा: ! (वां) युधष्मांक (जुरते) उत्साहाय 
(च्यवानाय) देशान्तरगमनाय (उत) च (प्रतीत्यं) प्रतिदिनम्‌ (हविदें) ह॒विर्दातार: 
सम: । (यत्‌) यत्त: (ल्यत्‌) भवतां कल्याणम्‌ अखिलप्रणिनां सुखठच (भूत्‌) स्यथात्‌ 
अन्यच्च यूयं (वर्ष:) सुरूपान्‌ (धत्थ:) धारयत, यस्माद्ध तो: (अधि) सर्वतः (इतः) 
प्रजानाम (ऊत्ति) रक्षा स्थात्‌ ।॥। 

पदार्थ--(अश्विना) है राजपुरुषो ! (वां) तुम्हारे (जुरते) उत्साह के (उत) और 
(च्यवानाय) देशान्तर में गमन के लिये (प्रतीत्यं) प्रति दिन (हवि:, दे) हवि देते हैं (पत) जिससे 
(त्यत्‌ ) तुम्हारा कल्याण हो, सब प्राणियों को सुख (भूत) हो श्रौर तुम (वर्ष, धत्थ) उस नूतन 
रूप को धारण करो जिससे (इत:) प्रजा की (अधि, ऊति) सब ओर से रक्षा हो ॥ 

भावार्थं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि है न्यायाधीश तथा सेनाधीश राजपुरुषों ! 
तुम्हारे याज्ञिक लोग तुम्हारी उन्नति तथा प्रजा के कल्याणार्थ प्रतिदिन यज्ञ करें जिससे तुम्हारा 


४८ ऋग्वेद: मं० ७ | भ्र० ४ | सु० ६८ ।॥। 


शुभ हो और तुम वेदिककर्मों द्वारा बल युक्त शत्रुओं पर चढ़ाई के लिये सदा सन्नद्ध रहो जिससे 
प्रजा की रक्षा हो । 

तात्पय्ये यह हैं कि जो राजा लोग अपने दर्श पौणंमास अथवा होली दिवाली आदि ऋतु 
यज्ञों में श्रपणी सेना को सदा उत्तेजित करते हुए युद्ध के लिये सन्नद्ध रहते हैं वह, राजा प्रजा 
की रक्षा में समर्थ होते हैं ॥॥६।। 


श्रथ राज्ञे समुद्र-यात्रा वर्ण्यते-- 
अब राजा के लिये समुद्रयात्रा का वर्णन करते हैं-- 
उत त्य॑ भुज्युमश्विना सखांयो मध्य जहुदेरेवांसः समुद्रे । 
निरीं पषदरांवा यो य॒वाकु!॥ ७ ॥ 


उत। त्य। भज्यु । आखश्वना | सखांय; | मध्ये ! जह। दु।5एवास; । 
समुद्रे । निः | ३ । पषेत्‌ | अरावा । यः | यवाकु। ॥ ७॥ 
पदार्थ :--(अश्विना) हे राजपुरुषा: ! यूय॑ं (त्यं) प्रसिद्ध त॑ (भुज्यूं) भोक्‍्तारं 
नुपं (सखाय:) मित्रदृष्टया पश्यत, यः सम्राट (दुरेवास:) दुःखरूपनिवासान (जहुः) 
तत्याज समुद्रे, मध्ये) समुद्रस्य मध्यभागे गच्छति च (उत) तथा (यः) यः सम्राद्‌ 
(युवाकु:) युष्मभ्यं (निः) निरन्तरं (ईं, भ्रावा) सदाचारस्य शिक्षा: प्रयच्छन 
(पष॑त्‌) युंष्मान्‌ त्ायते ।। 
पदार्थ--(अ्रश्चिना) हे राजपुरुषो ! तुम (त्यं) उस (भुज्युं) भोक्ता सम्राट को (सखाय:) 
मित्रता की दृष्टि से देखो, (दुरेवास:) जो एक स्थान में रहनेवाले दुःख रूप वास को (जहुः) 
 त्यागकर (समुद्रे, मध्ये) समुद्र के मध्य में गमन करता (उत) और (यः) जो (युवाकुः) तुम लोगों 
को (निः) निरत्तर (ई, प्ररावा) उत्तम भ्राचरणों की शिक्षा अ्रथवा तुम्हारी रुकावटों को दूर 
करता हुप्ना (पष॑त्‌) तुम्हारी रक्षा करता है । 


भावाथं--इस मन्त्र में परमात्मा शिक्षा देते हैं कि हे न्यायाधीश तथा सेनाधीश 
राजपुरुषो ! तुम्हारा भर प्रजा का वही सम्राट सच्चा मित्र हो सकता है जो किसी रुकावट 
के बिना समुद्र में यात्रा करता हुआ देश देशान्तरों का परिघ्रमण करके अपने राज्य को उन्नत 
ऋरता, भ्रपनी प्रजा तथा राजकीय सैनिक पुरुषों में धामिकभावों का संचार करता और उनके 
सब दुःख तथा झुकावटों को दूर करके प्रेम पूर्वक वतंता है। “दुरेवास:, जहु:” के अर्थ 
दुरवस्था को छोड़ देने के हैं। वास्तव में अ्रपन्ती दुरवस्था को छोड़ने योग्य वही सम्राद्‌ होता 
है, जो उद्योगी बनकर समुद्र यात्रा करता हुआ नाना प्रकार के धनोपाजंन करके श्रपनी प्रजा 
के दुःख दूर करता है। भालसी राजा मित्रता के योग्य नहीं, क्योंकि वह प्रजा को पीड़ित करके 
घत लेता और बड़े-बड़े कर लगाकर राजकीय व्यवहारों की सिद्धि करता है ॥ 

कई एक टीकाकार इस मन्त्र के यह श्रथे करते हैं कि “'भुज्यु”” नामक एक पुरुष था जो 
समुद्र में फेंका गया था, उसको किसी देवता विशेष ने समुद्र से निकल कर उनकी दुरवस्था को 
दूर किया, परन्तु यह कथा इस मन्त्र से नहीं निकलती, क्योंकि इसमें न तो किसी देवता का 
नाम है और न भृज्यु नामक किसी मनुष्य का प्रकरण है किन्तु “भुज्यु” एक गुणप्रधान पुरुष 
का नाम है। श्रर्थात्‌ “ऐश्व्यें भुनक्तीति भुज्यु: -- जो “ऐश्वय्य का भोक्ता हो उसको “भुज्यु” 
कहते हैं । ओर भली-भाँति ऐश्वर्य्यभोक्ता सम्राट ही होता है। इसलिए यहां सम्राट के ऐश्वर्य्य 
का वर्णन है । किसी पुरुष विशेष का नहीं ॥७॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४ । सू० ६८-॥ ४९ 


बृकाय चिज्जेस॑सानाय शाक्तमुत श्रुंतं शयवें हृथमांना । 
यावध्न्यामपिंन्वतमपो न स्तये चिच्छक्तयश्विना शचीशिः ॥ ८ ॥ 

टृकांय | चित्‌ । जसंमानाय । शक्ते | उत। श्रुते। शयवें | दृयमांना । 
यो । अध्न्यां । अपिन्चर्त । अप:। न। स्तये। चित्‌। शक्ती | अखिना | 
शचीमभिः ॥८॥ 


पदार्थे:--(अश्विना) हे राजकीया: पुरुषा: ! (वुकाय) सूर्यत्तेजस: तेजस्विन 
इत्यर्थ:, (चित, शक्ति ) प्रकाशितैश्वय्यंसम्पन्नस्य, (जसमानाय) सदाचारविभूषितस्य, 
(श्रुत॑) बहुश्रुतस्य (शयवे) विज्ञानवत: (उत) च्‌ राज्ञ: (चित्‌, शक्ती) ऐश्वर्य्यरूपिणी: 
शक्तो: (यो) यूयं (शचीमि:) शुभकर्मभि: (हुयमाना:) हवनीयैश्च वर्धयत । अन्यच्च 
(अध्न्यां) सबंदा रक्षित््यों गाव: (ग्रप:) स्वक्षीरै: (अपिन्बतं) तदेश्वय्य॑वद्ध यन्तु, 
याश्च गाव: (स्तर) वृद्धा: (न) न सन्‍्तीत्यर्थ: ।। 

पवार्थ--(अश्विना) हे राजपुरुषो ! (वकाय) आदित्य के समान (चित, शक्त ) 
प्रकाशमान ऐश्वय्येसम्पन्न (जसमानाय) सत्कर्मों से विभूषित (श्रुत॑) बहुश्रुत (उत्त) श्रौर (शयवे) 
विज्ञानी राजा की (चित, शक्ती) ऐश्वय्यंरूप शक्ति को (यौ) तुम लोग (शचीभि:, हूयमाना) 
शुभकर्मों तथा प्रतिदिन हवनादि यज्ञों द्वारा बढाओो, और (श्रध्न्यां) सवेदा रक्षा करने योग्य 
गौयें (अ्रप:) अपने दुरधों द्वारा (अ्पिन्वत) उसके ऐश्वय्यें को बढायें (न, स्तय॑) जो 
बुद्धा न हों ॥ 

भावाय--“वृणक्ति यः स बुक: >-जो श्रन्धकार का नाशक हो उसका नाम यहां 
“बुक” है। परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजपुरुषो ! श्रविद्यादि शअ्रन्धकार के नाशक, 
विद्यादि गुणों से सम्पन्न और जो हनन करने योग्य नहीं ऐसी “अध्स्या' ८ सर्वंदा रक्षायोग्य 
गौयें दुग्ध द्वारा जिसके ऐश्वर््य को बढ़ाती श्रर्थात्‌ शरीरों को पुष्ट करती हैं ऐसे राजा के 
ऐश्वय्य को आप लोग सत्कर्मों द्वारा बढ़ायें ॥८॥ 


अथ राज्ञः समृद्धये प्रजानां प्रार्थना कथ्यते-- 
अब राजा की वृद्धि के लिये प्रजा की प्रार्थना कथन करते हैं--- 


एथ स्थ कारुजेरते सक्तेरग्रें बुधान उषसां सुमन्‍्मां। 

इचा त॑ वंधेदघ्न्या पर्योभियूयं पांत स्वस्तिलिः सदां नः ॥९॥१५॥ 
एपः | स्यः | कारु। जरते। सु5उक्तेः। अग्रें। बुधांनः। उपर्सा | 

सुध्मन्मां । इपा । ते । व्धेत्‌ । अध्स्या । पय॑;5मिः । यू | पात । स्र॒स्तिउभिः । 

सदां | नः ॥६॥१४॥ ह 
पदार्थे:--(कारु:) सुकर्मा (सुमन्‍्मा) सुबुद्धियुक्त: (उषसां) उष:कालात्‌ (अग्ने) 

पूर्व (बुधान:) प्रबुद्ध: (एष:, स्थ:) अयं वेदवित्पुरुष: (सूक्ते:) वेदोक्तमन्त्रे: (तं) राज्ञ: 

 (इषा) अन्नद्वारा (वर्धत) वृद्धये प्राथंयताम्‌ (अध्न्या) गवां (पयोभि:) दुग्ध: वर्धयतु 

इति च प्रार्थंयेत । भ्रन्यच्च (यूयें) वेदवेत्ता र: पुरुषा: (स्वस्तिभिः) स्वस्तिवाचनादि- 


० |. ऋग्वेद: अ० ५ । श्र० ५। व० १६ || 


भिर्वाक्ये: प्रार्थयध्वं यत्‌ हे परमात्मन्‌ ! (नः) प्रस्मान्‌ (सदा) सर्वदा (पात) 
त्रायस्वेति ।। 


प्रष्टषष्टितमं सुकतं प>चदशों वर्गश्च समाप्त: ॥। 


, परदार्थ--([कारु:) सदाचारी (सुमन्‍्मा) बुद्धिमान्‌ (उषसां) उषाकाल से (ग्रे) पहले 
(बुधान:) जागनेवाला (एष:, स्य:) यह वेदवेत्ता पुरुष (सूक्ता:) वेदों के युक्तों से (तं) राजा के 
अर्थ (इषा, वर्धत्‌) अन्नों द्वारा बढ़ने के लिए प्रार्थना करे (प्रघ्ना पयोभि:,) गौश्रों के दुग्ध 
द्वारा परमात्मा बढ़ावे, यह प्रार्थना करे और (यूयं) आप लोग (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचक 
वाणियों से यह प्रार्थना करें कि (नः) हमारा (सदा) सर्वदा (पात) कल्याण हो ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे वेदबेत्ता पुरुषों! तुम प्रात: ब्राह्ममुहृत्त में 
उठ कर अपने आचार को पवित्र बनाने का उपाय विचारो और स्वाध्याय करते हुए राजा तथा 
प्रजा के लिए कल्याण की प्रार्थना करो कि हे भगवन्‌ ! पुष्कल भ्रन्न, वस्र तथा दुग्धादि पदार्थों 
से श्राप हमारी रक्षा करें | परमात्मा श्राज्ञा देते हैँ कि राजा तथा प्रजा तुम दोनों के ऐसे ही 
सद्भाव हों जिससे तुम्हारी सर्देव वृद्धि हो भ्रौर हे वैदिक कर्मों के अनुष्ठानी पुरुषों ! तुम स्देव 
ऐसा ही शझनुष्ठान करते रहो ॥९॥ 


६८वां सूकत और १५वां वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


भ्रथाष्टचेस्पेकोनसप्ततितमस्य सुक्तस्य- 


१-८ वसिष्ठ ऋषि: ।। श्रश्विनो देवते ।। छन्दः-१, ४, ६, ८ निचुत्‌ 
त्रिष्टुप्‌ । २, ७, त्रिष्टुप्‌ । ३ श्रार्चोस्व॒राट्‌ त्रिष्टप्‌ । 
. ४ विराट्त्रिष्टप्‌ ।। घेवतः स्वर: ।। 
अ्रथात्र सुक्‍ते परमात्मा रथस्य रूपकालडूनरेण राजपुरुषेभ्य: 
सन्मागंसुपदिशति ।। 

अब इस सूक्त में परमात्मा रथ के रूपकालडूगरद्वारा राजपुरुषों को सन्‍्मार्ग का उपदेश करते हैं--- 
आ वां रथो रोदंसी बढ़धानों हिरयययों वृष॑भियोत्वम्लें: । 
घृतव॑तेनिः पविभी रुचान इषां वोकहा रपतिंवोजिनीवान ॥१॥ 

आ । वां | रथंः। रोदंसी इति। बद्धधानः। हिरणययः । वृष॑मिः । 
यातु । अखैैं! | घृत<व॑ताने! | पवि5मिं: । रुचानः । इषां । बो्हा । नृ5पर्तिः । 
वाजिनीडवान्‌ ॥१॥ | 

पदार्थे:--है राजकीया: पुरुषा: ! (वां) युष्माक॑ (रथ:) रथ: (हिरण्यय:) 
प्रकाशमय: (वृषभि:, अश्वे:) बलिभि: तुरज़मेर्यक्त: (घृतवतंनि:) स्नेहवर्त्या दीप्त: 
(पविभि:. रुचानं:) वज्जमये: पदार्थ रोचमान: (इषां) ऐश्वर्य्यणां (बोछहा) 
प्रापकोस्ति तत्र रथे (वाजिनीवान्‌) स्थितिमान्‌ (नृपति:) आत्मरूपो राजा (रोदसी) 
द्यावापृथिव्यो: श्रव्याहतगति: सन्‌ (आ) स्वेत: (वदह्धधान:) विजयं कुृवंन (यातु) 
गमनणीलो भवतु ।। 
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पदार्थ--हे राजपुरुषो ! (वां, रथः) तुम्हारा रथ (हिरण्यय:) जो ज्योति # प्रकाशवाला 
(वृषभि:, श्रश्वे:) बलवान्‌ घोड़ोंवाला (घृतवर्तनि:) स्नेह करी बत्ती से प्रकाशित (पविभिः, 
रुचान:) दृढ़ अस्थियों से बना हुआ (इषां, वोछछा, वाजिनीवान) और जो सब प्रकार का 
ऐश्वय्य तथा बलों का देनेवाला है उसमें तुम्हारा बैठा हुआ (नृपति:) श्रात्मारूप राजा (रोदसी) 
अव्याहृतगति होकर (श्रा, बढ्भधान:) सब और से भलीभाँति विजय करता हुआ (यातु) 
गमन करे।। 


भावाथ- इस मन्त्र में रथ के रूपकालकछूार से परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे 
राजपुरुषो ! तुम्हारा शरीररूपी रथ जिसमें इन्द्रियकप बलवान घोड़े जुते हुए हैं, जो दृढ़ 
प्रस्थियों से बना हुआ है, जिसमें वीयंरूप स्नेह से सनी हुई वर्तिका > बत्ती जल रही है, जो सब 
प्रकार के ऐश्वय्ये तथा बलों का बढ़ानेवाला है उसमें स्थित आपत्मारूप राजा अरव्याहतगति ८ 
बिना रोक टोक सव्वत्र गमनशील हो अर्थात्‌ तुम लोग पृथिवी श्रौर द्युलोक के मध्य में सर्वत्र 
गमन करो, यह हमारा तुम्हारे लिए श्रादेश है ॥१॥ 


स पंप्रथानो अभि पञ्च 'भूमां त्रिवन्धुरों मनसा यांतु युक्त: । 
विशो थेन गच्छ॑ंथो देवयन्तीः कुत्रा चिद्यामंसश्विना दर्धाना ॥२॥ 

स॒ । पत्नथानः | अभि । पश्च | भूम॑ । त्रिउवन्धुरः | मनंसा । था । यातु । 
युक्तः । विश॑ः । येन॑ | गच्छ॑यः । देवउयन्तीं: । कुत्र | चित्‌ । यामे । ग्रखिना | 
दर्धाना ॥२॥ 


पदार्थ:--(सः) स रथः (पप्रथानः) विस्तृत: (पञ्च, भूमां, श्रभ्ि, युक्तः) 
पृथिव्यादिपञ्चतत्त्वेनिमित: (त्रिवन्धुर:) बन्धत्रयेण बद्धोइस्ति (येन) रथेन (विश:) 
जना: गच्छन्त: देवयन्ती; दिव्यज्योतींषि प्रति (गच्छथ:) यान्ति, (अ्रश्विना) हे 
राजपुरुषा:, एवं भूत॑ (याम॑) दिव्यरर्थ (मनसा) हृदयेन (दधाना) धारयन्त: 
(कुत्रचित्‌) सवेत्र (यातु) विचरन्तु भवन्त इति शेष: ।। है 

पदार्थ--(सः) वह रथ जो (पत्रथानः) विस्तृत (पञ्च, भूमां, अ्रभि, युक्तः) पांच भूतों 
से बता हुआ, और (त्रिवन्धुर:) तीन बन्धनों से बन्धा हुआ है (येन) जिससे (विश:) मनुष्य 
यात्रा करते हुए (देवयन्ती:, गच्छथ:) दिव्य ज्योति की और जाते हैं, (अश्विना) हे राजपुरुषों ! 
(यामं) ऐसे दिव्य रथ को (मनसा, दधाना) मनसे धारण करते हुए (कुत्र, चितृ) सत्र 
(यातु) विचरो ॥ 

भावार्थ--हे राजपुरुषो ! वह शरीररूपी रथ क्षिति, जल, पावक, गगन तथा वायु इन 
पांच तत्वों - भूतों से बना हुआ जानो और जिसमें सत्व, रज, तम इन तीनों ग्रुणों के बन्धन 
लगे हुए हैं भ्र्थात्‌ इनसे जगह-जगह पर बन्धा हुआ है, जिससे यात्रा करते हुए मनुष्य उस 
दिव्य ज्योति परमात्मा को प्राप्त होते हैं जो मनुष्यजीवन का मुख्य उद्देश्य है। परमात्मा 
उपदेश करते हैं कि हे संसार के यात्री लोगो । तुम इस दिव्य रथ को मन से धारण करते हुए 
सवंत्र विचरो श्रर्थात्‌ मन को दमन करते हुए इस रथ में इन्द्रियरूप बड़े बलवान घोड़े जुते हुए 
हैं जो मनरूप रासों को दृढ़ता से पकड़े विना कदापि वशीभूत नहीं हो सकते, इसलिए तुम 
मनरूप रासों को दृढ़ता से पकड़ो अर्थात्‌ मन की चज्चल वृत्तियों को स्थिर करो ताकि यह 
इन्द्रियकूप घोड़े इस शरीररूप रथ को विषम मार्ग में लेजाकर किसी गत॑ में न गिरायें ॥ 


भर ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ५। व० १६॥। 


इस मन्त्र में परमात्मा ने आध्यात्मिक उपदेश किया है, यही भांव कठ० ३॥३ में इस 
प्रकार वणित है कि:-- 


झ्रात्मानं रथिन विद्धि शरीरं रथमेव तु । 
बुद्धिन्तु सारथि विद्धि मनः प्रग्रहमेव च ।। 


अथ--इस पश्रात्मा को रथी जान, शरीर को रथ, बुद्धि को सारथी और मन को रासें 
जान । फिर आगे कठ० ३॥९ में यह वर्णन किया है कि--- 


विज्ञानसारथियंस्तु मनः:प्रग्रहवान्नरः । 
सो5ध्वनः पारमाप्नोति तद्विष्णो: परम पदम्‌ ।। 


अर्थ--- जो पुरुष संस्कृतबुद्धिरप सारथीवाला तथा संस्कृत मन रूप रासोंवाला है वह इस 
संसार से पार होकर व्यापक परमात्मा के सर्वोपरि प्राप्य स्थान को प्राप्त होता है, इसी 
उच्चभाव का उपदेश उपरोक्त मन्त्रों में परमात्मा ने किया है, इस उच्चोपदेश को न समझ कर 
सायणादि भाष्यकारों ने इस रथ को अ्रश्विनीकुमारों का लिखा है जो एक अप्रसिद्ध देवता हैं 
प्रौर उस' रथ का आकाशमार्ग से यजमानों के यज्ञ में आना लिखा है; कहीं-कहीं इसको सूर्य्य 
का रथ कल्पना करके और उसमें बलवान्‌ घोड़े जोत कर उसकी गति ऐसी वर्णन की है कि 
वह क्षणमात्र में सहस्नों कोस पहुँच जाता है, इत्यादि कल्पनायें वेदाशय से सर्वथा विरुद्ध है, 
क्योंकि यहां पाँच भूत और सत्वादि तीनों गुणोंवाले शरीर रूप रथ का वर्णन है जिसमें रथी 
जीवात्मा स्थित है, इससे स्पष्ट है कि यह रथ किसी देवता वा सूर्यादि का नहीं किन्तु यह रथ 
प्रत्येक ्रात्मा को प्राप्त है, इस भाव को रूपकालकझ्कार से परमात्मा ने वर्णन किया है जो मनुष्य 
मान्न को शिक्षाप्रद और उपादेय है ॥२॥ 


स्वश्वां यशसा यांतमवोरदस्नां निधि मधुंमन्त पिबाथः । 
| #0० पु $ >॥ | ० प न्दिवो के ॥ पु 
वि वां रथों वध्वाई याद॑मानो5न्तान्दिवों बांधते वरतेनिभ्यास्‌ ||३॥ 


सुध्अख्ां | यश्सां | आ । यात॑ । अवाक्‌ | दखां। निउधिं। मधुमन्तं। 
पिबाथः । वि । वां । रथ । वध्वां। यादंमानः | अन्तान। दिवः। बाघते । 
बतेनि5भ्याँ ॥ ३॥ | 

पदार्थ:--(दस्रा, यशसा) हे परदमना यशस्विनो राजपुरुषा:; (वां) युष्माकं 
(स्वश्वा) शोभनाश्वयुक्त: (रथ:) रथः (मधुमन्तं, निधि) मधुररसयुकत निधि 
(पिबाथ:) पिबन्‌ सन्‌ (वध्वा) स्वलक्ष्ये स्थिर: (वत्तंनिभ्यां) गतिशीलेश्चक: (वि, 
बाधते) बाधा: कुर्वन्‌ (दिव:, अन्तान्‌) द्ुलोकस्य पय्यैन्‍्तदेश गत्वा (अर्वाक्‌ यातं) 
मत्संमुखमागच्छतु ।। 


पदार्थ--(दख्ता, यशसा) हे शन्रुओं को दमन करनेवाले यशस्वी राजपुरुषों ! (वां) 
तुम्हारा (स्वश्वा) बलिष्ट घोड़ोंवाला (रथ:) रथ (मधुमन्तं; निधि) मधुररसवाले देशों की 
निधियों को (पिबाथ:) पान करता हुआ (वध्वा) अपने उद्देश्य रूप लक्ष्य में स्थिर (वर्त निभ्यां) 
' गतिशील पहियों से (वि, बाधते) सब बाधा < रुकावटों को भले प्रकार दूर करता हुआ्ना (दिव:, 
अ्रन्तान्‌) दुलोक के अन्त तक पहुँच कर (प्र्वाक, यातं) मेरे सम्मुख श्रावे ॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४ | सू० ६९ |। प्र२ 


भावार्थ “परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजपुरुषों ! तुम्हारा इन्द्रियरूप बलवान्‌ 
घोड़ोंवाला रथ जिसका सारथी बुद्धि वर्णन की गई है, जिसमें मनरूप रासें और पवित्र 
क्मोंवाला जीवात्मा जिसका रथी है, वह अपने सदाचार से देशदेशान्तरों को विजय करके 
अर्थात्‌ सम्पूर्ण दुराचारों के त्यागपूर्वक श्रमृतपान करता हुआ धर्म की अन्तिम सीमा पर पहुँच 
कर मुझे प्राप्त हो ॥। 


तात्पय्ये यह है. कि जिन राजपुरुषों का ब्रह्मचय्येरूप तप से शरीर हृष्ट पुष्ट है और 
जिनके शरीररूपी रथ का बुद्धिरूप सारथी कुशल है जो मनरूप रासों से इन्द्रियरूप घोड़ों को 
ऐसी चतुराई से चलाता है कि उनको वेदिकरूप मार्ग से तनिक भी इधर-उधर नहीं होने देता, 
वह राजपुरुष निविध्त सम्पूर्ण संसार को विजय करते हुए श्रर्थात्‌ सांसारिक विषयवासताओों 
त्याग कर परमात्मा के सम्मुख जाते श्रर्थात्‌ परमात्मपरायण होते हैं ॥। 


या यों कहो कि “अहिसासत्यास्तेयब्रह्मचर्यापरिग्रहा यमा£”>- अहिंसा, सत्य, अस्तेय, 
ब्रह्मचय्ये और अ्रपरिग्रह, यह पांच “यम” और “शौचसन्तोषतप:स्वाध्यायेश्वरप्रणिधानानि 
नियमा:'' -- शौच, सन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय तथा ईश्वरप्रणिधान, यह पांच “नियम” इन यम 
नियमों को धारण करते हुए संयमी बनकर मेरी ओर आ्रो, मैं तुम्हारा कल्याण करूगा ॥३॥ 


युबोः जिय॑ परि योषांबणीत खरों दुहिता परितक्म्यायाम्‌ । 
यरेंबयन्तमवंथः शचीशिः परिं घंसमोमनां वां वर्यों गात्‌ ॥४॥ 


युवोः । श्रियँँ | परिं | योषां। अवृणीत । सूरः | दुहिता। परि$तक्म्यायां | 
यत्‌ । देवउयन्तें । अ्वंथः | शचीमिः । परिं | घ्ंसं। ओमनां | वां । वयः । 
गात्‌ ॥४॥ । 


पदार्थ :--(युवो:) हे युवानो राजपुरुषा: ! (सूर:, दुहिता) शौर्ययुक्तानां कुमार्य्य : 
(परितकम्यायां) वेद्यां स्वयंवरेषु (योषा) भार्य्या भूत्वा भवतां (श्रियं) शोभां (परि, 
झ्रवृणीत) सर्वेतोविस्तारयन्तु, अन्यच्च (यत्‌) यूय॑ (शचीभि:) स्वकीयशोभनकमंभि: 
(देवयन्त क्षात्रधर्मात्मक यज्ञ (अवथ:) रक्षत, श्रतएवं (वां) युष्मान्‌ (प्रसं, श्रोमना, 
बय:) दीप्तिवद्धनायेश्वर्य्य (परि, गात्‌) स्वतः प्राप्नोतु ॥। 


पदार्थ--(युवो:) हे ग्रुवावस्था को प्राप्त राजपुरुषो ! (सूर:, दुहिता) शूरबीरों की 
कन्यायें (परितक्म्यायां) वेदियों के स्वयंवरों में (योषा) स्त्रियें बनकर तुम्हारी (श्रियं) शोभा 
को (पंरि, श्रवणीत) भले प्रकार बढ़ावें, और (यत्‌) जो तुम (शचीभिः) श्रपने शुभकर्मों द्वारा 
(दिवयन्तं) क्षात्रधर्मरूप यज्ञ की (भ्रवथ:) रक्षा करते हो, इसलिए (वां) तुमको (प्रसं, ओमना, 
बय:) दीप्तिवाला धनादि ऐश्वय्यं (परि, गात्‌) सब ओर से प्राप्त हो ॥ 


भावाथें--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे क्षात्रधर्म को प्राप्त राजपुरुषो ! तुम 
ब्रह्मचर््यादि नियमों का पालन करते हुए युवावस्था को प्राप्त होकर इस' सर्वोपरि क्षात्रधम का 
पालन करो जिससे सुरक्षित हुए सब यज्ञ निविध्न समाप्त होते हैं, यदि तुम श्रपने जीवन से 
क्षात्रधर्म को उच्च मान कर, इसकी भले प्रकार रक्षा करोग्रे तो दिव्यगुणसम्पन्न देवियां तुम्हें 
स्वयंवरों में बरेंगीं और तुम्हें धवरूप ऐश्वय्य प्राप्त होगा ॥४॥ 


पड ऋग्वेद: अर० ५। झ्र० ५ व० १६ ।। 


यो ह स्थ वां रथिरा वस्त॑ उस्रा रथों युज़ानः पंरियाति वर्तिः 


तेन॑ नः शां योरुषसो व्युंष्टी न्‍्यश्विना वहत॑ यज्ञे अस्मिन्‌ ॥५॥ 


यः | ह | स्थः। वां। रथिरा। वस्तें। उञस्रा;।। रथं;। युजानः | 
परिथ्यातिं | वर्ति; | तेन॑ | नः | श॑ | यो; | उपस॑ः । वि5उंष्टो । नि | अखिना। 
वहत॑ । यज्ञे । ग्स्मिन ॥५॥ 

पदार्थ:--(ग्रश्विना) हे बलिनों राजपुरुषा: ! (वां) यूयं (ह) निश्चयेन 
(अस्मिन, यज्ञे) अन्न क्षात्रधर्म्मात्मके यज्ञे (नि) निरन्तरं (शंयो:) कल्याणं (वहतं) 
प्राप्तुत, (तैन) यज्ञेन (नः) भ्रस्मान्‌ (उषस:, व्युष्टो) उषा:काले प्रबोधयत, श्रन्यच्च 
(यः) यः (रथिरा) रथवानात्मा रथेन (वस्ते) अ्रच्छादितो5स्ति (स्य:) सः (रथ:, 
युजानः) रथेन युक्त: (उस्रा ) तेजस्वी (वर्ति, परियाति) भवन्मार्ग सुगम कुर्यात्‌ ।। 

पदार्थ--(अश्विना) हे श्रवीर राजपुरुषो ! (वां) तुम (ह) निश्चय करके (अस्मिन, 
यज्ञे) इस यज्ञ में (नि) मिरन्तर (शंयोः) सुख को (वहतं) प्राप्त होओ (तेन) उस यज्ञ से (नः) 
हमको (उषस:, व्युष्टो) प्रात:काल' उद्बोधन करो, और (यः) जो (रथिरा) रथी ८ ग्रात्मा रथ 
से (बस्ते) ग्राच्छा दित है (स्य:) वह (रथ:, युजान:) रथ के साथ जुड़ा हुआ (उसञ्रा) तेजस्वी 
बंन कर (वर्तिः, परियाति) तुम्हारे मार्मों को सुगम करे ॥ 

भावार्थ--इस मन्त्र में परमात्मा आज्ञा देते हैं कि हे शुरवीर राजपुरुषों ! तुम क्षात्रधर्म- 
रूप यज्ञ को भले प्रकार पालन करते हुए सुख को प्राप्त होओ श्रर्थात्‌ श्रपने उस रथीरूप आत्मा 
कौ, जिसका वर्णन पीछे कर श्राये हैं, यम तियमादि द्वारा तेजस्वी बनाओ श्र सब प्रजा को 
उद्बोधन करो कि वे प्रातः उषाकाल में उठकर अपने: कतंव्य का पालन करें, यदि तुम इस 
प्रकार संस्कृत आत्मा द्वारा संसार की यात्रा' करोगे तो तुम्हारे लिए सब मार्ग सुगम हो जावेंगे 
जिससे तुम द्युलोक के अन्त तक पहुँच कर मुभे प्राप्त होगे ॥५॥ 


नरा गौरेव विद्युत तृघाणास्माकंमय सवनोप॑ यातम्‌। 
पुरुता हि वां मतिभिहेव॑न्ते मा वांसन्ये नि घंमन्देवयन्तंः ॥ऐ॥ 


नरां । गौरा5ईव । वि5्युर्तें । तृषाणा । अस्माक । अद्य | सव॑ंना | उप । 
यात॑ं | पुरुष्तरा | हि । वां । मतिभिः | हव॑न्ते | मा । वां । अन्‍्ये । नि | यमन । 
देवथ्यन्तः ॥६॥ ह 

पदार्थ:--(नरा) है शोौयंवन्तो राजपुरुषा: ! यूयं (विद्युत) विद्युता श्राकृष्टा 
(गौरा, इव) पूथिवी इव (तृषाणा) श्राकृष्टा: (अद्य) इदानीम्‌ (अस्माकं) अस्मार्क 
(सवना) यज्ञ (उपयात॑) अ्रगच्छत (हि) यत: (वां) युष्मात्‌ (पुरुत्रा) सर्वत्र स्थले 
(मतिभि:, हवन्ते) बुद्धिभिर्जुद्नति (वां) यूयं (नि) निश्चयेन (अन्ये) अन्यस्मिन्‌ 
मार्गे (देवयन्त:) भ्रकिउ्चना: सन्‍्ताः (मा यमन्‌) मा गच्छत ।। 

पवार्थ---(नरा) हे शूरवीर राजपुरुषो ! तुम (विद्युत) विद्युत के आकर्षण से श्राकषित 
हुईं (गौरा, इव) पृथिवी के समान (तृषाणा) श्राकषित हुए (अद्य) भ्राज (अस्माकं) हमारे 
(सावना, उप, यातं) इस यज्ञ को आकर प्राप्त हो, (हि) क्‍योंकि (वां) तुमको (पुरुत्रा) कई 


ऋग्वेद: मं० ७ | भ्र० ४ । सू० ६८ ।। श्र 


स्थानों में (मतिन्रि:; हवस्ते) बुद्धिदारा बोधन किया जाता है। (वां) तुम लोग (नि) निश्चय 
करके (प्रन्ये) किसी अन्य मार्ग में (देवयन्त:) दीन होकर (मा, यमन्‌) मत चलो ॥ 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजपुरुषो ! जिस प्रकार विद्युदादि शक्ति से 
आ्राकषित हुआ प्रथिवीमण्डल सूथ्य की ओर खिचा चला श्राता है इसी प्रकार तुम लोग क्षात्र 
धर्म रूपी यज्ञ की और आकर्षित होकर प्राग्नो, यद्यपि तुम्हारी वासनायें तुम्हें दीन बनाने के 
लिए दूसरी ओर ले जाती हैं परन्तु तुम उनसे स्वथा पृथक्‌ रह कर इस क्षात्र धर्म रूप यज्ञ में 
ही दृढ़ रहो, क्योंकि शूरवीर क्षत्रिय ही इस यज्ञ का होता बन सकता है अन्य भीरु तथा कातर ह 
पुरुष इस यज्ञ में झ्राहुति देने का अधिकारी नहीं ।।६॥ 


युव॑ं भ्रुज्युमवंबिद्ध समुद्र उदृहथुरणसी अखिधानेः । 
पतश्रिमिरश्रमैरंव्यथिभिंदेसनांभिरश्विना पारय॑न्ता ॥७॥ 

युवं । भुज्युं | अव॑डविद्धं । समुद्रे | उत्‌ | ऊहयुः | अर्थसः | अखिंधानेः । 
पतत्रिईमिः । अश्रमैः । अव्याथिडमिः । दंसनांमिः । अख्िना । पारयन्तां ॥७॥ 

पदार्थ :-- (अश्विना ) हे शौयंशालिनो राजपुरुषा: ! (समुद्रे) उदधो (अ्वविद्ध ) 
मरन (युवं) युष्माक॑ (भुज्यूं) राजानं (अद्विधाने:, पतत्रिभि:) अनुन्मस्नैजेलयाने: 
(अव्यथिभि:, दंसनाभि:, अश्रमे:) स्वकीयापूर्वशारीरिकपरिश्रमं: (उत) च 
(अर्णास:) जलप्रवाहात्‌ (ऊहथ्‌:) समुत्थाप्य (पारयन्ता) सनन्‍्तारयत ।। 

पदार्थं--(अश्विना) हे शूरवीर राजपुरुषो ! (समुद्रे, अ्रवविद्धं) समुद्र में गिरे हुए (युव॑, 
भुज्युं) अपने युवा सम्राट्‌ को (अखिधाने:, पतत्रिभि:) न डूबनेवाले जहाजों (उत्‌) भौर 
(अव्यथिथिमि:, दंसनाभि:, अश्रमै:) अ्रपने श्रनथक शारीरिक परिश्रमों द्वारा (श्रणंस:) 
जलप्रवाहों से (ऊहथु:) निकालकर (पारयन्ता) पार करो ॥ 


भावाथे--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे शुरवीर राजपुरुषो ! तुम्हारी राज्यरूप श्री 
का भुज्यु - भोक्ता सम्राट समुद्र में स्थित है भ्र्थात्‌ “समुह्द्रवन्त्यस्भादाप: स समुद्र:” -- जिसमें 
भले प्रकार जल भरे हुए हों भ्रथवा जो जलों का धारण करनेवाला हो उसको “ससुद्र 
कहते हैं, इस व्युत्पत्ति से सागर तथा आकाश दोनों श्र्थों में समुद्र शब्द प्रयुक्त होता है जिसके 
प्र ये हैं कि हे शुरवीर राजपुरुषों ! तुम्हारे राज्य की श्री जो युवावस्था को प्राप्त अर्थात्‌ 
चमकती हुई दोनों समुद्रों के मध्य विराजमान है, तुम लोग उसको जलकी यात्रा करनेवाले 
जहाजों द्वारा श्रथवा आकाश की यात्रा करनेवाले विमानों द्वारा निकालो । 


तात्पय्यं यह है कि उत्तम यन्त्रों द्वारा जलीय समुद्र की भलीभाँति यात्रा करनेवाले अथवा 
आकाशरूप समुद्र में गति करनेवाले योद्धा पुरुष ही उस श्री को समुद्र से निकालकर ऐश्वय्य 
सम्पन्न हुए सुख भोग करते हैं श्रन्य नहीं, वास्तव में भुज्यु के अर्थ सांसारिक श्री भोक्ता सम्राट्‌ 
के हैं, जिसके भाव को अल्पदर्शी टीकाकारों ने न समझकर ये श्रर्थ किये हैं कि कोई भुज्यु 
तामक पुरुष समुंद्र में गिर गया था उसके निकालने के लिए अश्विनीकुमारों से प्राथंना की कि 
हे अश्विनीकुमारों ! तुम इसको किसी प्रकार निकालो । यह अर्थ वेदाशय से सर्वथा विरुद्ध है 
जिसका समाधान पीछे भी कर आये हैं, क्‍योंकि यहां न किसी भुज्यु नामक पुरुष का वर्णन है 
झौर नाहीं किसी इतिहास में भुज्यु नाम पुरुष का लेख है, यह भुज्यु गुणप्रधान नाम है व्यक्ति 
प्रधान नहीं, जैसा कि इस सूक्त के उपक्रम श्रौर उपसंहार से प्रतीत होता है ॥७॥ 


भ्र्द्‌ ऋग्वेद: अ० ५ । श्र० ५ । ब० १५॥। 


न मे हवा शुणुतं युवाना यासिष्ट वतिराश्विनाविरांवत्‌ । 
धत्त र॒त्नांनि जर॑ंतं च सूरीन्यूयं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥८॥ 

नु। में | हवँ । आ । शृणुतं | युवाना । यासिष्टं। वर्तिः। अश्विनौ । 
ररांउवत्‌ | धत्त । रत्नांनि | जरंतं ! च । स्रीन्‌। यूयं। पात। स्वस्तिडमिः । 
सदा | नः ॥८॥ | 

पदार्थ:--(युवाना, अश्विनी) हे यौवनावस्थां प्राप्ता राजपुरुषा:, यूयं (नु) 
निश्चयेन (मे) मम (हवं) इममुपदेश (आरा) सम्यक्‌ (श्णुतं) श्णुत, अन्यच यूय॑ 
(इरावत्‌ ) ऐश्वय्यंशालिन: (वर्ति:) देशान्‌ (यासिष्टं) प्रयात, तथा च (सूरीन्‌) बलिनो 
रिपून्‌ (जरतं) उपालभत, (रत्नानि) रत्नानि मणिक्यादीनि (च) च (धत्तं) धत्त, 
परमात्मानं प्रा्थंथत च यत्‌ (यूयं) भवन्त: (स्वस्तिभि:) कल्याणदातुभिरुपदेश: (न:) 
अस्मान्‌ (सदा) सववेदा (पात) रक्षन्तु ।। 

इत्येकोनसप्ततितमं सुक्त' षोडशो वर्गश्च समाप्त: ।। 


पदार्थ--(युवाना, अश्विनौ) हे थुवावस्था को प्राप्त राजपुरुषो ! (नु) निश्चय करके (मे) 
मेरे (हवं) इस उपदेश को (आ) भलीभाँति (श्वूणुतं) सुनो (इरावतू, वर्ति:, यासिष्टं) तुम लोग 
ऐश्वय्येशाली देशों के मार्गों को जाश्रो, श्र वहां (सूरीनू, जरतं) शूरवीरों को उपलब्ध करके 
(रत्नानि, धत्त) रत्नों को धारण करो (च) और परमात्मा से प्रार्थना करो कि (यूयं) आप 
(न:) हमको (स्वस्तिभि:) कल्याणदायक उपदेशों से (सदा) सदैव (पात) पवित्र करें ॥ 


 भावार्थे--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे युवान शूरवोर योद्धाओ ! तुम धन धान्य से 
पूरित ऐश्वय्यंशाली देशों की श्रोर जाओ झौर वहां के श्रवीरों को विजय करके विविध प्रकार 
के धनों को लाभ करो, श्रौर विजय के साथ ही परमात्मा से प्रार्थना करो कि हे भगवन्‌ ! 
आप श्रपने सदुपदेशों से हमें सदा पवित्र करें ताकि हम से कोई अ्रनिष्ट कर्म न हो श्रौर श्राप 
हमारी इस विजय में सदा सहायक हों ॥८॥। 


६९वां सुक्‍्त और १६वां वर्ग समाप्त हुआ ॥। 


अथ सप्तर्चस्य सप्ततितमस्य सुक्तस्थ-- 


१-७ वसिष्ठ ऋषि: ।। अश्विनौ देवते ।। छन्दः-१ » रे) 
४, ६ निशृत्‌ त्रिष्टुप्‌ । २, ५, ७ बिराट्त्रिष्ट्प्‌ ।। 
घेवतः स्वर: ।। 
श्रथ ज्ञानिभिविज्ञानिभिश्च यज्ञा: सम्भावनीया इत्युपदिश्यते- 
: अब ज्ञानी तथा विज्ञानियों द्वारा यज्ञों का सुशोभित होना कथन करते हैं-- 
आ विश्ववाराश्िना गत॑ नः प्र॑ तत्स्थान॑मवाचि वां एथिव्याम । 
अश्वो न वाजी शुनएंछो अस्थादा यत्सेदुभैवसे न योनिम्र्‌ ॥१॥ 


क्मक 


ऋग्वेद: श्र० ७ | श्र० ४ | सू० ७० ॥। ५७ 


था | विश्वव्वाउरा | अख्िना | गत | नः । प्र। तत्‌ । स्थान । अवाधि । 
वां। पृथिच्यां | भश्व; | न । वाजी | शुन5पृष्ठः | अस्थात्‌ | आ । यत्‌ । सेदर्श । 
प्रवर्से । न । योनि ॥१॥ 


पदार्थ :--(विश्ववारा, अश्विना) हे वर्य्या विद्वज्जना:, यूयं (आगतं) श्रागत्य 
(नः) श्रस्माक यज्ञ (आर) सम्यक्‌ सम्भावयत (वां) युष्मभ्यं (तत्‌) तत्र (प्रथिव्यां) 
धरातले (शुनपृष्ठ) सुखेनासितुं (स्थानं) वेदिरूपं स्थल (अवाची) निर्वाचितमस्ति 
(यत्‌) स्थान (न, योनि) न केवलमासन किन्तु (ध्र्‌ बसे, सेदथ:) दृढताये स्थैय्य- 
दायकमपिवत्तते, भवन्त:ः (प्र) हर्षण (वाजी, ग्रश्व:, न) वल्गन्तो5श्वा इव शीघ्रतया 
(अस्थात्‌) झागच्छत ।। - 

पदा्थं---(विश्ववारा, अश्विना) हे वरणीय विद्वज्जनो ! (आागतं) श्राप आकर (नः) 
हमारे यज्ञ को (श्रा) भले प्रकार सुशोभित करें (वां) तुम्हारे लिए (तत्‌) उस (पृथिव्यां) 
पृथिवी में (शुनपृष्ठ:) सुख पूर्वक बेठने के लिए (स्थानं) स्थान >- वेदि (अवाची) बनाई गई है 
(यत््‌) जो (योनि, न) केवल बैठने को ही नहीं किन्तु (ध्रवसे, सेदथु:) दृढ़ता में स्थिर 
करनेवाली है श्राप लोग (प्र) हष॑पूर्वक (वाजी, अश्वः, न) बलवान्‌ श्रश्व के समान (भ्रस्थात) 
शीघ्रता से आयें ॥ 

भावषार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि याश्िक लोगो ! तुम श्रपने यज्ञों में ज्ञानी भौर 
विज्ञानी दोनों प्रकार के विद्वानों को सत्कारपूर्वक बुलाकर यज्ञवेदि पर बिठाश्रो श्ौर उनसे नाना 
प्रकार के सदुपदेश ग्रहण करो, क्योंकि यह वेदि केवल बैठने के लिए ही नहीं किन्तु यश्ञकम्मों 
की दढ़ता में स्थिर करानेवाली है | 

तात्पय्यं यह है कि जित यज्ञों में ज्ञानी श्रौर विज्ञानी दोनों प्रकार के विद्वानों को 
निमन्त्रित कर सत्कार किया जाता है वह यज्ञ सुशोभित शौर कृतकार्य्य होते हैं, भ्राध्यात्मिक 
विद्या के जाननेवाले “ज्ञानी” श्रौर कला कौशल की विद्या को जाननेवाले “विज्ञानो” कहाते 
हैं, श्रथवा पदार्थों के ज्ञाता को “ज्ञानी” और प्रनुष्ठाता को ““विज्ञानी” कहते हैं, वह विद्वान, 
पुरुषार्थी तंथा अश्व के समान शी घ्रगामी केवल तुम्हारे स्थानों को ही सुशोभित करनेवाले न हों 
किन्तु दृढ़ता रूप व्रत में स्थिर करें, उक्त दोनों प्रकार के विज्ञानों से ही यज्ञ सफल होता है, 
श्रभ्यथा नहीं ॥१॥ 


सिषंक्ति सा वा छुमतिश्रनिष्ठातांपि घर्मो मनुंषो दुरोणे। 

यो वा समुद्रान्त्सरितः पिपत्येत॑ग्वा चिन्न सुयुजां युजानः ॥२॥ 

सिसंक्ति | सा । वां । सु&मतिः । चनिष्ठा | श्रतांपि। घ॒मेः। मलुषः । 
दुरोणे | यः | वां। समुद्रान। सरितेः । पिप॑र्ति | एतंड्वा | चित्‌। न। 
सुध्युजां | युजानः ॥श॥। 

पदार्थ।--(सुयुजा, युजान:) हे शोभनयज्ञयुक्ता यजमाना: ! (वां) यूय (सा 
सुमतिः) प्रसिद्धया सुबुध्या (चनिष्ठा) अनुष्ठानिन: सन्‍्तः एन यज्ञ (सिषक्ति) 
सिज्चत, (यः) यः (मंनुषः) मनुष्याणां (घर्म:) यज्ञज: स्वेदो5स्ति, सः (दुरोणे) 
यज्ञगहे (अ्रताषि) तप्त: (वां) युष्माक॑ मनो रथान्‌ (समुद्रान्‌ सरित:) समुद्रान नद्य 
इव (पिर्पाति) पूरयति (एतग्वा) एतस्मादन्यथा (चित्‌) कदाचित्‌ (न) न सम्भवेत्‌ ।। 


प्र्द ऋग्वेद: मं० ५ | ग्र० ५ । व० १७ || 


पवार्थ--(सुयुजा, युजानः) ज्ञानादि यज्ञों के साथ भलीभाँति जुड़े हुए याज्ञिक लोगो ! 
(वां) तुम (सा, सुमति:) उस उत्तम बुद्धिद्वारा (चनिष्ठा) अनुष्ठानी बनकर (सिषक्ति) इस यज्ञ 
को सिड्चन करो (यः) जो (मनुष:) मनुष्य का (घर्म:) यज्ञ सम्बन्धी स्वेद है वह (दुरोणे) 
यज्ञगृह में (अ्ताषि) तपा हुआ (वां) तुम्हारे (समुद्रान, सरित:) समुद्र को नदियों के समान 
तुम्हारी श्राशाओं को (पिपति) पूर्ण करता है (न, चित एंतग्वा) अन्यथा कभी नहीं ॥। 


भावार्थ-परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे याज्ञिक लोगो ! तुम उत्तम बुद्धि द्वारा. 
अनुष्ठानी बनकर यज्ञ का सेवन करो, क्योंकि तुम्हारे तप से उत्पन्न हुआ स्वेद मानो सरिताशओं 
का रूप धारण करके तुम्हारे मनोरथरूपी समुद्र को परिपूर्ण करता है श्रर्थात्‌ जब तक पुरुष पूर्ण 
तपस्वी बनकर अपने लक्ष्य की पूि के लिए उद्यत नहीं होता तब तक उस लक्ष्य की सिद्धि नहीं 
होती, इसलिए आप लोग अपने वैदिक लक्ष्यों की पूति तपस्वी बनकर ही कर सकते हो, 
भ्रन्यथा नहीं ॥२॥ 


यानि स्थानान्यश्विना दधाथें दिवो यहीष्वोष॑धीषु विक्षु । 
नि पर्वतस्थ मूधानि सदन्तेष॑ जनांय दाशुषे वह॑न्ता ॥३॥ 


यानि | स्थानांनि | अखिना । दधाये इति | दिवः । यहीषुं । ओष॑धीषु । 
विक्तु । नि | पवतस्थ । मूधानिं । सद॑न्ता । इपें | जनांय । दाशुषें। वहैन्ता ॥३॥ 


: पदार्थ :--(प्रश्विना) हे ज्ञानिविज्ञानिपुरुषा: ! (यूयं) यदात्मकानि (स्थानानि) 
स्थलानि (दधाथे) धारयत, तानि (दिव:) द्युलोकस्य स्यथुः, झुलोकसंबन्धीनि' 
स्युरित्यर्थं: (यह्वी५, श्रोषधीषु) यद्वा औषधीनां (विक्ष्‌) प्रजानाञ्च संबन्धीनि स्यु 
प्रन्यच्च तानि (नि) निश्चयेन (पर्वतस्य) गिरे: (मूर्धनि) स्युः, एषु स्थलेषु (सदन्ता) 
स्थिता भवन्त: (दाशुषे, जनाय) उदाराय यज्ञकरत्रें (इषं) ऐश्वर्य (वहन्ता) वर्धयस्तु ।। 


पदार्थ--(अश्विना) हे ज्ञानी विज्ञानी विद्वानों! (यानि, स्थानानि, दधाथे) जिन-जित 
स्थानों को श्राप लोग धारण करते हैं वह (दिव:) झुुलोक सम्बन्धी हों (यह्दीषु, श्रोषधीषु) चाहे 
ब्रन्न तथा श्रोषधियों विषयक हों (विक्षु) चाहे प्रजासम्बन्धी हों (नि) निश्चय करके (पंर्वतस्य 
मूधषनि) पव॑तों की चोटियों पर हों, इन सब स्थानों में (सदन्ता) स्थिर हुए आप (दाशुषे, 
जनाय) दानी याज्षिक लोगों के (इषं) ऐश्वय्यं को (वहन्ता) बढ़ाओ. । 


भावार्थ--ज्ञानी तथा विज्ञानी विद्वानों के लिए परमात्मा प्राज्ञा देते हैं कि जिन-जिन 
स्थानों में प्रजाजन निवास करते हैं उन स्थानों में जाकर प्रजा के लिए ऐश्वय्यं की वृद्धि करो, 
तानाप्रकार की ओोषधियों के तत्त्वों को जानकर उनका प्रजा में प्रजाओं को संगठन की नीति- 
विद्या श्रथवा उच्च प्रदेशों के ऊपर स्थिर होने के लिए विमानविद्या की शिक्षा दो, विद्याओं 
को उपलब्ध करते कराते हुए अपने याज्ञिकों का ऐश्वर्य्य बढ़ाओ्रो । ह 


तात्पग्ये यह है कि जिस देश के विद्वात श्रोषधियों द्वारा किया प्रजासम्बन्धी नानाप्रकार 
की विद्याओ्रों द्वारा श्रपने ऐश्वय्ये को नहीं बढ़ाते उस देश के याज्ञिक कदापि उन्नति को प्राप्त 
नहीं होते, इसलिए विद्वानों का मुख्य कत्तंव्य है कि वह विद्यासम्पन्न होकर याज्ञिकों- के ऐश्वय्यं 
को बढ़ायें ॥३॥ - 


है 


ऋग्वेद: अ० ७ | झ० ४ | सू० ७० । ५९ 


चनिष्ठ देवा ओष॑घीष्वप्सु यद्योग्या अक्षवेथे ऋषीणाम । 

पुरूणि रत्ना दर्धतो न्‍्य(स्मे अनु पू्वीणि चख्यथुसुगानिं ॥४॥ 

चनि्ठ । ढेवो । ओोषधीषु | अपूछ्सु | यत्‌ | योग्या।। अश्नरवैथे इति । 
आषींणा । पुरूणि | रत्नां। दर्तो । नि। अस्मे इतिं। अनु | पूवाणि। 
चरूयथु; । युगानि ।४॥ 


पदार्थ:--(चनिष्टं, देवा) हे योग्यविद्वांस: ! यूयं (श्रोषधीषु, अ्रप्सु) ओषधीषु 
, जलेषु च (ऋषीणां) मुनीनां (यत्‌) यानि तात्पर्य्यानि (अ्रश्नवेथे) ज्ञायध्वे, तानि (नि) 
निश्चयेन श्रस्मान्प्रति कथयेत, यतो यूयं (योग्या) योग्या: स्थ, (अस्मे) मह्य  (पुरूणि, 
रत्ना) प्रमूल्यानि रत्नानि (दधती) धारयत, यानि रत्तानि (अनु, पुर्वाणि, युगानि) 
पूवकालिका: सर्वे विद्वांस: (चख्यथु:) ग्रचकथन्‌ ।। 
पदार्थ--(चनिष्टं, देवा) हे योग्य विद्वान्‌ पुरुषों ! (ओझ्रोषधीषु, श्रप्सु) श्रोषधियों तथा 
जलों में (ऋषीणां) ऋषियों के तात्पय्य को (यत्‌) जो (अ्रश्नवेथे) जानते हो वह (नि) मिश्चय 
करके हमारे प्रति कहो, क्योंकि श्राप (योग्या:) सब प्रकार से योग्य हैं (अस्मे) हमारे लिए 
(पुरूणि, रत्ना) श्रनेक प्रकार के रत्न (दधतो) धारण कराश्रो, जिनको (अनु, पूर्वाणि, युगानि) 
पूर्व कालिक सब विद्वानों ने (चख्यथु:) कथन किया है ।। 
भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे याशिक लोगो ! तुम उन ज्ञानी तथा विज्ञानी 
विद्वानों से यह प्रार्थना करो कि आ्राप सब प्रकार की विद्याओ्रों में कुशल हो, इसलिए श्रोषध्ियों 
तथा जलीय विद्या सम्बन्धी ऋषियों के श्रभिप्राय को हमारे प्रति कहो, श्रौर जो प्राचीन रसायन 
विद्यावेत्ता विद्वानों ने रत्वादि निधियों को निकाला है उनका ज्ञान भी हमें कराओं श्र्थात्‌ 
पदार्थ विद्या के जाननेवाले ऋषियों के तात्पय्ये को समझाकर हमें निधिपति बनाओ ॥४॥ 


शुश्रुवांसा चिदश्विना पुरूण्यभरि ब्रह्माणि चक्षाथे ऋषीणाम्‌ । 

प्रति प्र यांतं वरसा जनांयास्मे वांमस्तु सुमतिश्रनिष्ठा ॥९॥ 

शुभ्रुअवांसां । चित्‌। अखिना | पुरूणि | श्मि। ब्रह्मांणि। चन्ताये 
इतिं। ऋषींणा | प्रति | प । यात॑ । वर | ञ्रा। जनांय | श्रस्मे इति। वां। 
अस्त । स5मतिः | चनिष्ठा ॥५॥ 


पदार्थ :--(शुश्रुवांसा, चित्‌ अश्विना) हे श्रुतज्ञानाविद्वांस: ! (ऋषीणां) ऋषीणां 
संबन्धीनि (पुरूणि) भ्रनेकानि (अभि, ब्रह्माणि) वेदिकज्ञानानि श्रस्मान्‌ प्रति (श्रा) 
सम्यक्‌ (चक्षाथे) निशामयत, यूयमिति शेष:, (वां) युष्माक॑ (चनिष्ठा) कमनीयतरा 
(सुमति:) सुबुद्धि: (अस्मे, जनाय) मदर्थ (अस्तु) कल्याणरूपा भवतु, भवन्त: (वरं) 
श्रेष्ठ अ्रस्मदीय यज्ञस्थानं (प्रति) प्रति (प्र, यातं) आगच्छन्तु ।। 
पदार्थ--(शुश्रुवांसा, भ्रश्विना) हे सुशिक्षित विद्वानों ! (ऋषिणां, पुरूणि, श्रभि, ब्रह्माणि) 
ऋषियों सम्बन्धी प्रनेक वेंदिक ज्ञानों को हमारे प्रति (आ) भले प्रकार (चक्षाथे) कथन करो 
(वां) तुम्हारी (चनिष्ठा, सुमतिः) श्रनुष्ठानिक उत्तम बुद्धि (श्रस्मे, जनाय) हम लोगों के लिए 
(प्रस्तु) शुभ हो, झौर (वरं, प्रति) हमारे श्रेष्ठ यज्ञस्थान को श्राप (प्र, यातं) गमन करें ॥ 
: झावाथं-हे याज्ञिक लोगो ! तुम उन वेदविद्यापारग विद्वानों से यह प्रार्थना करो कि 


६० ऋग्वेद: श्र० ५ | अ० ५। व० १७ || 


श्राप उन पूवेकालिक मन्‍्त्रद्रष्टा ऋषियों से उपलब्ध किये ज्ञान का हमें उपदेश करें जिससे 
हमारी बुद्धि निष्ठायुक्त होकर वेद के गूढभावों को ग्रहण करने योग्य हो, कृपा करके श्राप 
हमारे यज्ञीय पवित्र स्थान को सुशोभित करें ताकि हम आपसे वेदविषयक ज्ञान श्रवण करके 
प्रवित् भावोंवाले हों ॥५॥ 


यो बा यज्ञों नांसत्या हविष्मान्कृतत्रद्मा समयों ६ भर्बाति । 

उप प्र यांत॑ वरमा व्सिष्ठमिमा ब्रह्मांय्यूच्यन्ते युवभ्याम्‌ ॥९॥ 

यः । वां । यज्ञ: | नासत्या । इविष्मांन्‌ | कृतउब्रह्मा | सउमर्यः | भवांति। 
उप॑ । पर । यात॑ । वर | झा | वसिष्ठ । इमा । ब्रह्मांणि | आच्यन्ते | युवउच्याँ 
॥६। 


पदार्थ:--(नासत्या) हे सत्यवादिनो विद्वांस: ! (समये:) स्मरणीयस्थेश्वरस्य 
संबन्धी (हविष्मान्‌) हविषा युक्त: (वां) युष्माक॑ (य:, यज्ञ:) यो यज्ञोस्ति, भ्रन्यच्च 
यत्र (कृतब्रह्मा) वेदवेत्ता ब्रह्मा (भवाति) विधीयमानो5स्ति, तत्र यज्ञ (युवभ्यां) 
युष्माभि: (इमा) इमा: (ब्रह्माणि) बेदवाणय: (आरा) सम्यक्तया (ऋच्यन्ते) स्तोतव्या: 
अ्तो यूयं (वरं) श्रेष्ठ (बसिष्ठं, उप) एन यज्ञं प्रति (प्र, यात॑) प्रागच्छत ।। 

पदार्थ--(नासत्या) हे सत्यवादी विद्वानों ! (समर्य:) ईश्वर की उपासनायुक्त (ह॒विष्मान्‌) 
हविवाला (वां) तुम्हारा (य:) जो (यज्ञ:) यज्ञ जिसमें (कतत्रह्मा) वेदबेत्ता ब्रह्मा (भवाति) 
बनाया गया है, इस यज्ञ में (युवभ्यां) तुम्हारे द्वारा (इमा) इन (ब्रह्माणि, ऋच्यन्ते) वेदों का 
प्रचार (भ्रा) भले प्रकार किया जायगा इसलिए (वरं, वसिष्ठ) प्रतिश्रेष्ठ इस यज्ञ को (उप, 
प्रयात॑) श्राप श्राकर सुशोभित करें ॥ ह 

भावार्थ--ब्रह्मप्रतिपादक वेद के प्रचारक विद्वानों ! श्राप इस श्रेष्ठ यज्ञ में श्राकर इसकी 
शोभा को बढ़ाबें, जो परमात्मा की उपासना के निमित्त किया गया है, हे भ्राध्यात्मिक ज्ञान के 
प्रचा रक विज्ञानी देवों ! श्राप हमको इस' पवित्र यज्ञ में परमात्मविषयक उपदेश करें जो मनुष्य 
जीवन का एकमात्र लक्ष्य है ॥६।॥ 


ग्रथ परमात्मान: स्तुतिरुपदिश्यते-- 
अब परमात्मस्तुति का उपदेश करते हैं-- 

हय॑ मंनीषा हयम॑ग्विना गीरिमां खुवृक्ति श्ंषणा जुषेथाम । 

इसा ब्रक््मांणि युवयून्य॑ग्मन्यूयं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥आ॥ 

इये | मनीषा । इयं। अश्विना। गीः। इमां। सुथ्वक्ति। वृषणा । 
जुषेथां | इमा । ब्रह्मांणि । युव<यूनि | अग्मन | यूयं। पात। स्वस्तिउमि; । 
सदा | नः ॥७»॥ 

पदार्थ :-- (वृषणा अश्विना) हे कासनानां पूरयितारोज्ञानिनो विज्ञानवस्तश्च 
विद्वांस: ! भवताम्‌ (इयं) इयं (गी:) वाणी (इयं, मनीषा) एपा बुद्धिश्च (इमां, 
सुवृक्ति) इमा: परमात्मस्तुती: (जुषेथां) सेवताम्‌, या: (यूवयुनि) भवत्संबन्धिन्य: 
सन्ति भ्रत्यच्च (इमा, ब्रह्माणि) एतानि ब्रह्मप्रतिपादकानि स्तोत्राणि (अग्मन्‌) युष्मान्‌ 
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ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ४ | सू० ७१ || ६१ 


प्राप्नवन्तु यतः (यूयं) भवन्तः (सदा) सवंदा (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनादिभि: (नः) 
ग्रस्मान्‌ (पात) रक्षन्तु ।। 


इति सप्तदशो बर्ग: सप्ततितमं सुक्‍तं चतुर्थोइनुवाकश्च समाप्त: ॥। 

पदार्थ--(वुषणा) हे विद्यादि की कामनाश्नरों को पूर्ण करनेवाले (अश्विना) ज्ञानी तथा 
विज्ञानी विद्वानों ! (इयं, मनीषा) यह बुद्धि (इयं, गी:) यह वाणी (इमां, सुर्वक्ति) इन परमात्म 
स्तुतियों को (जुषेथां) श्राप सेवन करें (युवयूनि) जो तुम से सम्बन्ध रखती हैं श्रौर (इमा, 
ब्रह्माणि) यह ब्रह्मप्रतिपादक स्तोन्न (श्रग्मन्‌) तुम्हें प्राप्त हों, श्रौर तुम सदेव यह प्रार्थना करो 
कि (वः) हमको (यूयं) श्राप (सदा) स्वंदा (स्वस्तिभिः) स्वस्तिवाचनों से (पात) पवित्र करें ॥ 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वानों ! तुम इस वेदवाणी का सदा सेवन 
करो जो विद्या की बुद्धिद्वारा सब कामनाश्रों के पूर्ण करमेवाली है, और तुम सदेव वेद के उन 
स्तोत्रों का पाठ करो जिनमें परमात्मा की स्तुति, प्रार्थना तथा उपासना का वर्णन किया गया 
है जिससे तुम्हारा जीवन पविन्न होकर परमात्मप्राप्ति के योग्य हो ॥७॥! 


७० वाँ सुक्‍त ४था अनुवाक और १७ वाँ बर्ग समाप्त हुआ 0 


ग्रथ षड़ऋचस्येकसप्ततितमस्यसुक्तस्य --- 


१-६ वसिष्ठ ऋषि: ।। अ्रश्विनौ देवते ।। छन्द;-१, ५, त्रिष्टप । 
२-४, ६ विराद्‌ त्रिष्टुप्‌ ।। धेवतः स्वरः ॥। 

झ्रस्मिन्‌ सुकते ब्राह्म मुहुर्ते उपदेशश्रवणस्य विधानं कथ्यते-- 

अब इस सुकत में ब्राह्ममुहत्त काल में उपदेश श्रवण करने का विधान करते हैं--. 

अप खसुरुषसो नग्जिहीते रिणक्ति कृष्णीरंरुषाय पन्थांम्‌। 

अम्वांमघा गोम॑घा वां हुवेस दिवा नक्ते शरुमस्मयुयोतम्‌ ॥१॥ 

अप॑ । स्वसुं। । उपस । नक्‌ । जिहीते | रिणक्ति | कष्णीः | अरुषाय॑ । 
पन्‍्थाँ । अख्ंउमघा । गोउम॑घा | वां । हुवेम | दिवां। नक्ते। शरूँ। अस्पत्‌ | 
युयोत ॥१॥ 

पदार्थ :--(अश्वामघा,. गोमघा) हे अश्वगोरूपधनसम्पन्नोौ (वां) शअ्रध्याप- 
कोपदेशको, व युवां (हुवेम) प्रार्थयामहे यद्युवां (दिवा, नकतं) अ्रहनिशम्‌ (शरूं) 
हिसारूप॑ पाप॑ (अस्मत्‌) अस्मत्त: (युयोत॑) दूरीकुरुतम्‌, अ्रन्यच्च यदा (क्ष्णी:) 
रात्रि: (स्वसुड, उषसः) श्रात्मम: उषोरूपाया: पुश्या: (अप, जिहीते) त्यागं कृत्वा 
(अ्रुषाय) सूर्य्याय (पन्थां) मार्ग (रिणक्ति) ददाति, तदेवोपदेशं कुरुतमित्यर्थ:। 

पदार्थ--(अश्वमघा, गोमघा) हैं अश्व तथा गोरूप धन सम्पन्न (वां) अध्यापक तथा 
उपदेशकों ! हम आपसे (हुवेम) प्राथेना करते हैं कि आप (दिवा, नक्त ) दिन रात्रि (प्रस्मत) 
हमसे (शरू) हिसारूप पाप को (युयोत॑) दूर करें (अप) और जिस समय (कृष्णी:) रात्रि 


(स्वसु:, उषसः) अ्रपनी उषारूप पुत्री का (नक्‌, जिहीते) त्याग करके (भश्ररूषाय, पन्थां, रिणक्ति) 
सूय्ये के लिए मार्ग देती है उस समय उपदेश करें ॥ 


६२ ऋग्वेद: अ० ५ । भ्र० ५ | व० १८ ॥। 


भावाथं---इस मन्त्र में परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे प्रजाजनों ! तुम उन ऐख्वर्य्य- 
सम्पन्न भ्रध्यापक तथा उपदेशकों से अह प्रार्थंवा करो कि श्राप अपने सदुपदेशों द्वारा हमको 
पवित्र करते हुए हिसारूप पापपद्ठु को हमसे सेव के लिए छूड़ा कर शुद्ध करें, और हे 
विद्वानों ! श्राप हम लोगों को उधाकाल > ब्रह्ममुहत्त में उपदेश करें जिस समय प्रकृति का 
सम्पूर्ण सौन्दर्य्य भ्रपनती नूतन भ्रवस्था को धारण करता और जिस समय पक्षीगण मधुर स्वर से 
अपने-प्रपने भावों द्वारा जगन्नियन्ता जगदीश के भावों को प्रकाशित करते हैं । 


: तात्पर््य यह है कि उत्तमशिक्षा ग्रहण करने के लिए ब्रह्ममुहत्त ही श्रत्युत्तम काल है, 
क्योंकि रात्रि के विश्राम के भ्रनन्‍्तर उस समय बुद्धि निर्मल होने के कारण सूक्ष्म विषय को भी 
ग्रहंण करने में समर्थ होती है, इसीलिए वेद भगवान्‌ ने भ्राज्ञा दी है कि तुम ब्रह्ममुहत्त में उपदेश 
श्रवण करो ॥ १॥ ॥ 


उपायांतं दाशुषे मत्याँय रथेन वाममंश्विना वह॑न्ता। 
युयुतमस्मदर्निंरामसीयां दिवा नक्ते माध्वी त्रासीथां नः ॥२॥ 


उप5आयांत॑ । दाशुपें | मर्त्याय | रथेंन | वाम | अश्विना | वह॑न्ता | 
ते। अस्मत्‌ | अनिरा | अमींवां | दिवां। नक्तें। माध्वी इति। त्रासींथां। 
न; ।॥॥२॥ 


पदार्थ:--(अश्विना) हे विद्वज्जना: ! यूयं (रथेन, वामं) स्वकीयेनाभायुक्तेन 
रथेन, अस्मान्‌ (उपायातं) प्राप्नुत श्रन्यच्च (मर्त्याय, दाशुष) अस्माक॑ मनोरथान्‌ 
(वहन्ता) पूरयन्त: (अनिरां) दरिद्रतां, (अमीवां) रोगान्‌ (अ्रस्मत्‌) भ्रस्मत्त: (युयुत॑ ) 
दूरीकुरुत, तथा च (माध्वी) है मधुरवाचिनो विद्वांस: (नकतं, दिवा) रात्रिन्दिवं 
(नः) भ्रस्मान्‌ (त्रासीथां) रक्षत ॥ 


पदार्थ--(भ्रश्चिना) हे विद्वज्जनों ! (रथेन, वामं, उपायातं) श्रपने प्राभावाले शी घ्षगामी 
यानों हारा हमें प्राप्त होकर (मर्त्याय, दाशुषे) हम यजमानों की मनोकामना (वहन्ता) पूर्ण 
करते हुए (अ्रस्मत्‌) हमसे (भ्रनिरां, भ्रमीचां) दरिद्रता तथा सब प्रकार के रोगों को (युयतं) 
पृथक्‌ करो शोर (माध्वी) हे मधुरभाषी विद्वानों! (नकतं, दिवा) रात्रीदिन (नः) हमारी 
(त्रासीथां) सब और से रक्षा करो॥ 


भावा्थ--हे प्रजाजनो ! तुम उन विद्वानों से यह प्रार्थना करो कि हे भगवन्‌, श्राप हमें 

प्राप्त होकर हमको वह उपाय बतलावें जिससे हमारी दरिद्रता दूर हो, हमारा शरीर नीरोग 

रहे, हम मधुरभाषी हों भ्रौर ईर्षा द्वेष से सवंथा पृथक्‌ रहें भ्र्थात्‌ अपनी चिकित्सारूप विद्या द्वारा 

' हमको नीरोग करके ऐसे साधन बतलावबें जिससे हम रोगी कभी न हों, और पदाथ्थ॑विद्या के 

उपदेशद्वारा हमें कला कौशलरूप ज्ञान का उपदेश करें जिससे हमारी दरिद्रता दूर हो, हम 

ऐश्वयेशाली हों श्रौर साथ ही हमें श्रात्मज्षान का भी उपदेश करें जिससे हमारा प्रात्मा 
पवित्रभावों में परिणत होकर आपकी श्राज्ञा का सदैव पालन करनेवाला हो ॥२॥ 


ह। 


ऋग्वेद: मं० ७ । ब्र० ५ । सू० ७१॥ ६३ 


आ वां रथंमवमस्थां व्यु्ो खुम्नायवों वृषंणों वर्तेयन्तु । 
स्युमंगभस्तिग्हतयुग्मिरश्वैराश्विना वरुंसन्‍्तं वहेथाम्‌ ॥३॥ 
आ | वां। रथ । अवमस्याँ । वि5उंष्टो | सुम्नव्यवं: । हृषणः । वतेयन्तु । 
स्यूमंईगभर्नित | ऋतयुकूउमि: । अैं: | आ । अखिना। वसुंईमन्तं । बहेथां ॥३॥ 
पदार्थ:--(ग्रश्विना) हे विद्वांस: ! भवन्त: (ऋतयुग्भि:, अश्वे:) द्विविधज्ञनि: 
अस्मान्‌ (श्रा) सम्यक्तया (वसुमन्तं) ऐश्वर्य्ययुक्तान्‌ (वहेथां) कुव्वेन्तु, यतो वर्यं 
(सुम्नायव:) सुखयुक्ता: सन्त: (बृषण:, वत्तियन्तु) आानन्दमनुभवाम (वां) यूयं (रथं) 
स्वकीयं यान॑ (अ्रवमस्यां, व्युष्टो) निविध्ने मार्गे सझ्चारयत, तथा च्‌ तानि यानानि 
(स्यूमगभस्ति) रश्मियुक्तानि बभूव॒: ।। 
पदार्थ--(अश्विना) हे विद्यातो ! आप (ऋतयुग्भि:, श्रश्वे:) दो प्रकार के ज्ञानों से 
हमको (श्रा) भले प्रकार (वसुमन्तं, वहेथां) ऐश्वर््येसम्पन्न करें, ताकि हम (सुम्मावयः) 
सुश्रपूवंक (वृषण:, वर्तयन्तं) आनन्द को श्रनुभव कर सर्के (वां, रथं) आप शअ्रपने रथ >यातों 
को (श्रवभस्यां, व्युष्टो) विघ्तरहित मार्गों में चलायें, श्रौर वह सुन्दर रथ (स्यूमगर्भासत) 
ऐश्वंय्ये की रासोंवाले हों ॥ 
 भावाथं--इस मन्त्र में यह प्रार्थना की गई है कि परमात्मा ! श्राप हमारे उपदेशकों को 
ऐश्वय्ये की रासोंवाले रथ प्रदान करें श्र्थात्‌ वह सब प्रकार से सम्पत्तिसम्पन्न हों, दरिद्व न हों, 
ताकि वह हमको ऐहलौकिक तथा पारलौकिक दोनों प्रकार के सुख का उपदेश करें श्रर्थात्‌ हम 
उनसे श्रभ्युदय तथा नि:श्रेयस दोनों प्रकार के ज्ञान प्राप्त करके आनन्द अनुभव कर सकें ॥३॥ 


यो वां रथों हपती अस्ति वोल्हा श्रिवन्धुरों वछ्छुमों उस्रयासा । 
आ न॑ एना नासत्योप॑यातसभि यहाँ विश्वप्स्यों जिगांति ॥४॥ 
य; । वां । रथ । नपती इति नृ5पती । अस्ति । वोल्वहहा | त्रिड्वन्धरः | 
बसुं5मान | उस्र्यांमा | थ्रा । नः | एना | नासत्या | उप॑। यात॑। अभि। 
यत्‌ | वा । विश्वष्प्स्यः | जिगाति ॥४॥ 


पदार्थ :--( नासत्या) है सत्यवादिनों विद्वांस: ! (वां) यूयं (नः) श्रस्मान्‌ (एना) 
एतेन मार्गेण (उपयातं) प्राप्नुत, (यः) यो मार्ग: (विश्वस्प्न्य:) परमात्मना 
(जिगाति) उपगीतो5स्ति । (नृपती) हे मनुष्याणां पतयो विद्वज्जना:, (वां) युष्माकं 
(यत्‌, रथः) यी रथं: युष्माक (श्रा) सम्यक्‌ (वोछहां) वाहकोउस्ति, सः (त्रिवन्धु र:) 
बन्धनत्रययुक्त: (वसुमान) ऐश्वय्येवान (उस्रथयामा) नभोगमनशीलश्च ([शस्तु) 
भूयात्‌ ।। ः 
पदार्थ --(अश्विना) हे सत्यवादी विद्वानों ! (वां) आप (नः) हमको (एना) उस मार्ग 
द्वारा (उपयातं) प्राप्त हों, (यः) जो (विश्वप्स्स्थ:) परमात्मा ने (जिगाति) कथन किया है। 
(नृपती) हे मनुष्यों के पति विद्वानों, (वां) श्रापका (यत्‌) जो (रथः) रथ (वोछहा, झा) तुम्हें 
भले प्रकार लानेवाला है, वह (त्रिवन्धु र.) तीन बन्धनोंवाला (वसुमान्‌) ऐश्वय्येवाला, श्रौर 
(उस्रयामा) झाकाशमार्ग में चलनेवाला (श्रस्तु) हो ।॥। 
-.. भावार्थ--इस मन्त्र में यह अआ्रार्थना की गई है कि हे विद्वज्जनों ! झ्राप परमात्मा के कथन 
किये हुए मार्ग द्वारा हमें प्राप्त हों भ्र्थात्‌ परमात्मा ने उपदेशकों के लिये करतंव्य कथन किया है 


४ ऋग्वेद: अ्र० ५ ।भ्र० ५। व० १८ ॥। 


उसका झाप पालन करें, या यों कहो कि आप हमें परमात्मपरायण करके हमारे जीवन को 
उच्च्च बनावें शौर हमें वेदों का उपदेश सुनावें जो परमात्मा ने हमारे लिये प्रदान किया है ॥४॥ 
यु च्यवानं जरसों5मुमुक्त नि पेद्व॑ ऊहथुराशुमश्वम्‌ । 
निरंहंसस्तमंसः स्पतेमर्त्रि नि जांहुबं शिथिरे धांतमन्तः ॥५॥ 
युवं | च्यवांनं। जरसः । अमुमुक्ते। नि। पेदवें। ऊहथुः। आशुं। 
अखश। निः | अंहंसः । तमंसः । स्पते | आत्रे । नि। जाहुए॑ | शिथिरे | थात॑। 
अंतरिति ॥५॥ 
पदार्थ:--हे विद्वांस: (युवं) युष्माक॑ (जरसः) जीर्णतया (अमुमुक्तं) रहित 
(व्यवानं) ज्ञानं (नि) निरन्तरं (पेदवे) अस्मान्‌ रक्षितृं भवतु अन्यच्च (निः) 
नि:संशयं (अ्रश्वं) राष्ट्र (आशु) शीघ्र (ऊहथु:) प्रापयतु, (अश्रन्धस:, तमस:) अज्ञान- 
रूपादन्धकारात (प्रत्रि) ग्ररक्षितं राष्ट्र (जाहुषं) निवर्तयतु तथा च (शिथिरे) राष्ट्र 
झिथिले स॒ति (अन्तः, धातं) आत्मरूपं सत्‌ धारयतु ।। 
पदार्थ--हे विद्वानों ! (युवं) तुम्हारा (जरस:, अमुमुक्तं) जीणंता से रहित (च्यवानं) 
ज्ञान (नि) निरन्तर (पेदबे) हमारी रक्षा के लिये हो, और (तिः) निस्सन्देह (ग्रश्वं, आाशु , 
ऊह्ृधु:) राष्ट्र को शीघ्र प्राप्त कराये (अ्रन्धसः तमस:) भ्रज्ञानरूप तम से (पआरत्रि) श्ररक्षित राष्ट्र 
को (जाहुषं) निकाले और उसके (शिथिरे) शिथिल होने पर (गन्तः, धातं) भ्रात्मा बनकर 
धारण करे ॥। 
भावा्थ--हे विद्वानों ! झ्रापका जीणंता से रहित नितनूतन ज्ञान हमारी सब श्रोर से 
रक्षा करे और वह पवित्र ज्ञान हमें राष्ट्र «६ ऐश्वय्यें प्राप्त कराये, और आपके ज्ञान द्वारा हम 
प्रपने गिरे हुए राष्ट्र को भी पुनर्नीवित करें ॥ 
*  तात्यय्य यह है कि घिद्वानों के उपदेशों से ज्ञान को प्राप्त हुए प्रजाजन श्रपने ऐश्वय्यं को 
बढ़ाते भर गिरे हुए राष्ट्र को भी फिर उठाते हैं श्रर्थात्‌ जिस प्रकार इस श्रस्थिमय चर्मावगुण्ठित 
शरोर को केवल प्रपनी सत्ता से जीवात्मा ही उठाता है इस प्रकार राष्ट्ररूप कलेवर को उठाने- 
वाला एकमात्र ज्ञान ही है, इसलिये इस मन्त्र में विद्वानों से प्रार्थंता है श्राप ऐसी कृपा करें कि 
हम लोग ज्ञानी तथा विज्ञानी बनकर राष्ट्र को शरीरवतू धारण करते हुए सुखपूर्वेक रहें ॥५॥ 


झ्रथाध्यापकादिभि; सर्वेमिलित्वा परसमात्सा 


एवसुपासनीय इत्युपदिश्यते-- 
अब सब प्रजाजन, अध्यापक तथा उपदेशक मिलकर परमात्मा की इस प्रकार प्रार्थना, 
उपासना करो कि--- 


हय॑ संनीषा हयमं॑श्विना गीरिमसां खुवृक्ति वृंषणा जुषेयाम्‌। 

इसा ब्रह्मांणि युवयून्य॑ग्मन्यूथं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥९॥ 

इयू । मनीषा | इय। अख्विना। गीः। इमा। सुथ्वृक्ति। वृषणा । 
जुषेथां । इमा । ब्रह्मांणि । युव5यूनिं । श्रग्मन्‌। यूय । पात। खस्तिडमिः । 
सदां | नः । ॥६॥ 

पदार्थे:--(वृषणा) हैं विद्यादिसत्कामनापूरयितार: (अ्रश्विना) श्रध्यापको- 
पदेशका: ! यूयं (इयं, मनौषा) इमां बुद्धि (इयं, गी:) इमां वेदवाणीं (इमां, सुवृर्क्ति) 


3० अभनरकभन-+तह.. केक: 
डर 


अ्ंध्वु 


ऋग्वेद: मं० ७ | श्र० ५। सू० ७२ ।। प्‌ 


एता: परमात्मस्तुती: (जुषेथां) सेवयत या एता: (युवयूनि) भवत्संबन्धिन्य: सन्ति, 
अन्यच्च (इमा) इमानि (त्रह्माणि) ब्रह्मप्रतिपादकानि स्तोत्राणि (प्रग्मन्‌) भवत: 
प्राप्नुवन्तु, श्रन्‍्यच्च भवन्त: प्रा्थयन्ताम्‌ यत्‌ (न:) अ्रस्मान्‌ (यूयं) भवन्त: (सदा) 
स्वेकाले (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनादिभि: (पात) पवित्रान्‌ कुरुत इत्यथैः ।। 
इत्येकसप्ततितमं सुक्तमष्टादशो वर्गश्च समाष्तः ॥। 

पदा्थ--(वषणा) हे विद्यादि की कामनाओं को पूर्ण करनेवाले (अ्रश्विना) अ्रध्यापक 
तथा उपदेशको, (इयं, मनीषा) यह बुद्धि (इयं, गी:) यह वाणी (इमां, सुवृक्ति) इन परमात्म- 
स्तुतियों को (जुषेथां) आप सेवन करें (युवयूनि) जो तुमसे सम्बन्ध रखती हैं, श्रौर (इमा, 
बरह्याणि) यह ब्रह्मप्रतिपादक स्तोत्र (श्रग्मन्‌) तुम्हें प्राप्त हों, और तुम सर्देव यह प्रार्थना करो 
कि (नः) हमको (यूयं) श्राप (सदा) सवंदा (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनों से (पात) पविन्न करे ॥ 

भावाथें- है श्रोताजन तथा उपदेशको ! तुम मिलकर वेदिक स्तोन्नों से परमात्मा की 
स्तुति, प्राथना तथा उपासना करते हुए यह वर मांगो कि हे जगदीश्वर ! हम वेदों के अनुसार 
श्रपना झाच रण बनावें जिससे हमारा जीवन पवित्र हो ॥ ६॥ - 

७१ वां सूक्त और १८ वां वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


श्रथ पञऊ्चर्चेस्य द्वासप्ततितमस्य सुक्तस्थ-- 


१-४५ वसिष्ठ ऋषि: ॥ अश्विनों देवते ।। छुन्दः- १-४ निचत्‌ 
त्रिष्टूप्‌ । ५ विराट त्रिष्टुप्‌ ॥। धेवतः स्वर: ॥। 
अ्रस्मिन्‌ सुक्ते यज्ञान्‌ निरूपयन्‌ यजमानस्य प्रार्थनामाह- 


अब इस सुक्त में यज्ञों का वर्णन करते हुए यजमानों की प्रार्थना कथन करते हैं-- 
आ गोम॑ंता नासत्या रथेनाखांवता पुसुश्चन्द्रेण यातम। 
अभि वां विश्वां नियुतः सचन्ते स्पाहयां श्रिया तन्‍्वां शुभाना ॥१॥ 
आ | गो5म॑ता | नासत्या | रथेन | अखंउवता । पुरुंचन्द्रेण । यात॑। 
आमभि। वां। विश्वांः। निथ्युत;। सचन्ते। स्पाईयां। श्रिया। तन्वां। 
शुभाना ॥१॥ 
पदार्थ :-- (नासत्या) सत्यवादिनोड्ध्यापकास्तथोपदेशका:, (गोमता) प्रकाश- 
युक्तेन (अश्ववता) शीघ्रगामिना (पुरुश्चच्द्रेण) आनन्दप्रदेन (रथेन) यानेन (श्रा, 
यातं) श्रागच्छन्तु, अन्यच्च (श्रिया) शोभायुक्तेन (तन्वा) शरीरेण (शुभाना) 
शोभितान्‌ (वां) तान्‌ अध्यापकोपदेशकान्‌ (अभि) सर्वतः (स्पाहँया) प्रेमयुक्ता: 
सत्य: (विश्वा:) सम्पूर्णा: (नियुतः) स्तुतय: (सचन्‍्ते) प्राप्ता भवन्तु । अध्यापको- 
पदेशका: सर्वेज॑ने: स्तोतव्या: स्युरितिभाव: ।! 
पदार्थ--(नासत्या) सत्यवादी अ्रध्यापक तथा उपदेशक, (गोमता) प्रकाशवाले (अश्ववता) 
शीघ्रगामी (पुरुश्चन्द्रेण) भ्रत्यन्त श्रानन्द उत्पन्न करनेवाले (रथेन) रथ -यान द्वारा (आयातं) 
हमारे यज्ञ में आयें, श्रौर (श्रिया, तन्‍वा) सुशोभित शरीर से (शुभाना) शोभा को प्राप्त हुए 
(वां) उनको (अभि) सब ओर से (स्पाहेया) प्रेमयुक्त (विश्वा:) सम्पूंण (नियुतः) स्तुतियें 
(सचन्ते) संगत हों ॥ 


६६ ऋग्वेद: अं० ५। झ० ५ | व० १९ ।। 


भावाथ--हे यजमानों |! आप लोग सर्देव सन, वाणी तथा शरीर से ऐसे यत्नवान्‌ हों 
जिससे तुम्हारे यज्ञों को सत्यवादी विद्वान्‌ श्राकर सुशोभित करें और आप लोग सब श्रोर से 
उनकी स्तुति करते हुए अपने आ्राचरणों को पवित्र बनायें क्‍योंकि सत्यवादी विद्वानों की संगति 
से ही पुरुषों में उच्चभाव उत्पन्न होते हैं, अन्यथा नहीं ॥ १ ॥। 
किक | देवे 2५. ९३ ] कक । 
आ नो देवेभिरुप यातमवॉक्सजोष॑सा नासत्या रथेंन। 
युवोहि नः सख्या पिन्यांणि समानो बन्धुरुत तस्थ॑ वित्तम्‌ ॥२॥ 
आ | नः । देवेमि। | उप॑ | यातं। अवोकू। स5जोष॑सा। नासत्या | 
रथेंन | युवो: । हि। नः । सख्या । पित्रयांणि | समानः । बन्धुं। | उत। तस्य॑। 
वित्त ॥२॥ 
पदार्थ:-- (देवेभि:) दिव्यशक्तिभियुक्ता: (नासत्या) है सत्यवादिनो विद्वांस: ! 
यूयं (रथेन) यानेन, यानमारुह्मय इत्यथे: (नः) श्रस्मान्‌ (आ) सम्यक्‌ (उप, यातं ) 
प्रगच्छत (उत) श्रन्यच्च (भ्रवक, सजोषसा) आ्रात्मनो दिव्यशक्तिभि: (तस्य, वित्त) 
तज्ज्ञानात्मक॑ धनं (नः) अस्मभ्यं प्रयच्छुत । यतः (युवो:) युष्माक (सख्या) सेत्री 
(हि) निश्चयेन (पिन्याणि, वन्धु:) पितृभिबंन्धुभिश्च (समान:) तुल्याभवती त्यर्थ : ।। 
पदार्थ--(देवेभि:) दिव्यशक्तिसम्पन्न (नासत्या) सत्यवादी विद्वान्‌ (रथेत) यानद्वारा 
(न:) हमको (आ) भले प्रकार (उपयातं) प्राप्त हों (उत) और (श्र्वाकू, सजोषसा) अपनी 
दिव्यवाणी से (नं:) हमें (तस्य, वित्त) उस ज्ञानरूप धन को प्रदान करें (हि) तिश्चय करके 
(युवो:) तुम्हारी (सख्या) मैत्री (पिन्याणि, बन्धु:) पिता तथा बन्धु के (समान:) समान हो ॥ 
भावार्थ--है यजमानो ! तुम सत्यवादी विद्वानों का भले प्रकार सत्कार करो और उनको 
पिता तथा बन्धु की- भाँति मान कर उनसे ब्रह्मविद्यारूप धन का लाभ करो जो तुम्हारे जीवन 
का उद्देश्य है श्र्थात्‌ तुम उन अध्यापक तथा उपदेशकों की सेवा में प्रेमपूर्वक प्रवृत्त रहो, जिससे 
वह प्रसन्न हुए तुम्हें ब्रह्मज्ान का उपदेश करें ॥ 
कई एक टीकाकार इस मन्त्र से अश्विनीकुमारों की उत्पत्ति निकालते हैं कि विवस्वान्‌ 
की सरण्यू नामक स्त्री ते किसी कारण से घोड़ी का रूप धारण कर लिया पुनः विवस्वान्‌ 
उसके मोह में श्राकर घोड़ा बन गया, उन दोनों के समागम से जो सन्‍्तान उत्पन्न हुई उसका 
नाम भ्रश्चिनीकुमार' वा 'नासत्या' हैं ॥ 
इसी प्रसद्भ में यह भी लिखा है कि विवस्वान्‌रूप पिता तथा सरण्युरूप माता से पहले 
पहल जो सन्‍्तान उत्पन्न हुई उसका नाम यम यमी था गर्थात्‌ यम भाई और यमी बहिन थी, 
झौर दोनों के विवाह का उल्लेख भी है ॥। ह 
उपर्य्युक्त मन्त्र से यह कथा घड़ना सर्वथा मिथ्या है, क्योंकि वास्तव में कोई विवस्वान्‌ 
पिता और न कोई सरण्यु माता थी, यह अलक्कार है जिसको झ्राधुनिक टीकाकारों ने न समभ 
कर कुछ का कुछ लिख दिया है, विवस्वान्‌ नाम सूय्य और सरण्यु नाम प्रकृति का है, जब 
कालक्रम से सूरय्यंद्वारा प्रकृति में संसाररूप सन्‍्तति उत्पन्न होती है तब प्रथम उसमें यम ८ काल 
झ्ौर यमी +- वृद्धि इन दोनों का जोड़ा उत्पन्न होता है, किसी पदार्थ को वृद्धिकाल में भोगना 
पाप है इसलिये इसके भोगने का निषेध किया है और इसी श्रलद्धार द्वारा यह भी दर्शाया है कि 
एक कुल में उत्पन्न हुए भाई बहिन का विवाह निषिद्ध है, अ्स्तु, हम इस भ्रलड्भगर का वर्णन यम 


ऋग्वेद: मं० ७ । श्र० ५ | सू० ७२ ॥। ६७ 


यमी सूक्त में विस्तारपूर्वक करेंगे, यहाँ इतना लिखना हो पर्याप्त है कि अश्चिनीकुमारों की 
उत्पत्तिविषयक इस कथा का मन्त्र में लेश भी नहीं ॥ २ ॥। 
इदानीं तेषां सत्यवादिनां विदुषामुपदेशमाहु-- 
अब उन सत्यवादी विद्वानों का उपदेश कथन करते हैं--- 


उदु स्‍्तोमासो अ्विनॉरबुधस्रामि ब्रह्माययुषसंश्र देवी 
आविवासन्नोदे्सी धिष्ययेमे अच्छा विप्रो नासंत्या विवक्ति ॥३॥ 


उत्‌ | ऊं इति | स्तोमांसः | अश्विनों; | अबृधन्‌। जामि। ब्रह्मांणि। 
उपस; | च | देवी: । आ5विवासन्‌ | रोदंसी इतिं। घिष्णये इति। इमे इति। 
अच्छे । विष: | नासंत्या । विवक्ति ॥३॥ 
पदार्थ:--(अश्विनो:) अरध्यापकास्तथोपदेशका: (अबुध्नन्‌) सर्वान्‌ बोधयन्ति 
यत्‌ (जामि) हे संवन्धिनों जना: ! यूयं (उघस:) उषःकाले (ब्रह्माणि, देवी) वेदवाणी: 
(ग्राविवासन) समभ्यस्यत, (उत) श्रन्यच्च (इमे) इमानि (स्तोमास:) वेदिक- 
स्तोत्राणि (भ्रच्छ) सम्यक (रेदसी) द्युलोकपृथिव्योमेध्ये (ध्रिष्ण्ये) विस्तारयत, (च) 
तथा च विप्र: मेधावी पुरुष: (नासत्या) सत्यवादिनो जनान्‌ (विवक्ति) उपदिशति 
(ऊ) इति पादपुरणा्े: ।। 
पदार्थ--(अ्श्विनो:) अ्रध्यापक तथा उपदेशक (श्रबुध्नन्‌) बोधन करते हैं कि (जामि) हे 
सम्बन्धिजनो ! तुम लोग (उषसः) उषाकाल में (तब्रह्माणि, देवी:) वेद की दिव्यवाणी क्रा 
(आ्राविवासन्‌) श्रभ्यास करो (उत्‌) भौर (इसमे) इन (स्तोमास:) वेद के स्तोन्नों को (अच्छ) 
भलीभाँति (रोदसी) द्युलोक तथा पृथिवी लोक के मध्य (धिष्ण्ये) फेलाओो (च) और (विप्र:) 
मेधावी पुरुष (नासत्या, विवक्ति) सत्यवादी विद्वानों को उपदेश करें ॥ 


भावाथं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वज्जनों ! तुम लोग ब्रह्ममुह्त्त में वेद की 
पवित्र वाणी का अभ्यास करते हुए वैदिक स्तोन्नों का उच्च स्वर से पाठ करो और वेद के 
ज्ञाता पुरुषों को उचित है कि वह विद्वानों को इस' वेद वाणी का उपदेश करें ताकि श्रज्ञान का 
नाश होकर ज्ञान की वृद्धि हो ॥ ३ ॥ 

अथोपदेशसमय उपविश्यते--- 
अब अध्यापक तथा उपदेशकों के लिये उपदेश का काल कथन करते हैं-- 

वि चेदुच्छन्त्यश्विना उषासः प्र वां ब्रह्मांणि कारवों भरन्‍्ते। 

ऊष्च भानुं संविता देंवो अश्रेदेदूबहदप्रथं: समिर्धा जरन्ते ॥४॥ 

वे। चंत्‌ | इत्‌ | उच्छान्त | गअशनी | उपस; । प्र । वा। ब्रह्माणि। 
कारव॑; । भरन्‍्ते | ऊध्वे | मानुं। सविता | देवः । अश्रेत्‌ ! बृहत्‌। अस्नय॑ः । 
संड्धां । जरन्ते ॥४॥ 


पदार्थे:--(अश्विनौ ) हे अ्रध्यापका:, तथोपदेशका: ! (चेत्‌) यदा (सविता, 
देव:) सर्वोत्पादकः परमात्मा (भानुं) सूय्येम्‌ (ऊध्व, श्रश्नेत्‌) उपरिष्टाद उदय 


द्द्द ऋग्वेद: ग्र० ५ | शग्र० ५ । व० १९॥। 


कारयति, यदा (उषस: उच्छुन्ति) उबसः प्रकाशों भवति, यस्मिन्काले (बृहत्‌, 
प्रगनय:) महान्तोउग्नय: (समिधा, जरनन्‍्ते) समिद्धि: दीप्यन्ते श्रथव यदा (कारब:) 
स्‍्तोतार: ( ब्रह्माणि ) वेदान्‌ ( प्रभरन्ते ) पठन्ति तदा (वां ) यूय ब्रह्मश्ानम्‌ 
उपदिश्वत ।। 

पदार्थ--(अ्रश्विनौ) हे भ्रध्यापक तथा उपदेशको ! (चेतृ) जब (वि) विशेषतया (सविता, 
देव:) परमात्म देव (भानुं) सूर्य्य को (ऊर्ध्व॑, श्रश्नेत्‌) ऊपर को श्राश्रय ल्‍» उदय करता (उच्छन्ति, 
उषसः) जब उधाकाल का विकास होता, जब (बृहत्‌, श्रस्तय:) बड़ी अभ्रश्ति (समिधा, जरन्ते) 
समिधाओ्रों द्वारा प्रज्वलित की जाती, प्रौर जब (कारव:) स्तोता लोग (ब्रह्माणि) वेद को 
(प्र, भरन्ते) भले प्रकार धारण करते हैं, उस काल में (वां) श्राप लोग ब्रह्मश्ान का 
उपदेश करें ॥ 


भावाथें-“-इस मन्त्र में परमात्मदेव उपदेश करते हैं कि हे विद्वान उपदेशको ! श्रापका 
कतंव्य यह है कि आप प्रात: सूर्योदय काल में जब प्रजाजन अग्निहोत्र करते तथा स्तोता लोग 
वेद का पाठ करते हैं उस काल में भ्रज्ञान का मार्जन करके जिज्ञासुओं को सत्योपदेश करो जिससे 
वह विद्याध्ययन तथा वेदाक्त कर्तव्य पालन में सदा तत्पर रहें, इस मन्त्र में परमात्मा ने 
ब्रह्माविद्याध्यपन का सूर्योदय काल ही बतलाया है श्रर्थात्‌ यह उपदेश किया है कि प्रजाजन 
उषाकाल में निद्रा से निवृत होकर शरीर को शुद्ध करके सन्ध्या, प्रग्निहोत्र के पश्चात्‌ ब्रह्मविद्या 
के अध्ययन तथा उपदेश श्रवण में तत्पर हों ॥ ४ ॥ 


ग्रथ विद्वदुपदेशक: कल्याणं कतु मुपदिशति-- 
अब विद्वान्‌ उपदेशकों द्वारा मनुष्यसात्र का कल्याण कथन करते हैं:-- 


आा पश्चातान्नासत्या पुरस्तादाम्विना यातमधघरादुद्द॑क्तात्‌ । 
आ विश्वतः पाश्व॑जन्येन राया यूयं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥५९॥ 


आ । पश्चातांत्‌ | नासत्या ।आ | पुरस्तात। आ। अखिना। यात॑। 
अधरात्‌ | उर्दक्तात्‌ | ग्रा। विश्वत॑ः | पाश्च॑ंडजन्येन । राया। यूयं। पात । 
खस्तिडमिः । सदा | नः ॥५॥ 


पदार्थ :--(नासत्या) हे सत्यवादिनो विद्वांस: ! भवन्त: ( श्रा, पश्चातात्‌ ) 
प्रतीच्या: (प्रा, पुरस्तात्‌ ) पूर्वस्या: (भ्रधरात्‌) श्रधस्तात्‌ (उदक्तात्‌ू) उपरिष्टात्‌ कि 
बहुना (श्रा, विश्वत:) सर्वत: (पाञचजन्येन) पञ्चविधमनुष्याणां हित॑ (राया) धनेन 
वद्ध यन्तु अरथ (ग्रश्विनों) हे अ्रध्यापकोपदेशका: ! यूयं पञ्चप्रकारानू जनान्‌ 
(आयात) प्राप्नुत प्राप्य च इदं प्रार्थथत “हे परमात्मन्‌, (यूयं) भवान्‌ (सदा) सवंदा 
(स्वस्तिभि:) शुभप्रदाभि: वार्भि: (न:) अस्माकर्मश्रय्य॑ (पात) रक्षतु” ॥। 


पदायं--(नासत्या) हे सत्यवादी विद्वानों ! तुम लोग (आरा, पश्चातात्‌) भले प्रकार 
पश्चिम दिशा से (प्रा, पुरस्तातू) पूर्व॑ंदिशा से (अ्रधरात्‌) नीचे की ओर से (उदक्तात्‌) ऊपर 
की श्रोर से (झा, विश्वत:) सब ओर से (पाठ्चजन्येन) पांचों प्रकार के मनुष्यों का (राया) 
ऐश्वय्यं बढ़ाओ, भ्रौर (अश्विना) हे भ्रध्यापक तथा उपदेशको ! श्राप लोग पांचों प्रकार के 
मनुष्यों को (आ) भले प्रकार (यात॑) प्राप्त होकर सब यह प्रार्थता करो कि हे परमात्मन्‌ ! 
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(यूयं) झाप (सदा) सदा (स्वस्तिभि:) मद्भुलरूप वाणियों द्वारा (नः) हमारे ऐश्वय्य को (पात) 
रक्षा करें।॥। 


भावायं--मन्त्र में जो “पञ्चजना'” पद आया है वह वेदिक सिद्धान्तानुसार पांच प्रकार 
के मनुष्यों को वर्णन करता है श्रर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र श्रौर पांचवे दस्यु जिनको 
“निषाद' भी कहते हैं, वास्तव में वर्ण चार ही हैं परन्तु मनुष्यभात्र का कल्याण भ्रभिप्रेत होने 
के कारण पांचवे दस्युओं को भी सम्मिलित करके परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे 
सत्यवादी विद्वानों ! आप लोग सब औ्लोर से मनुष्यमात्र को प्राप्त होकर वैदिक धर्म का 
उपदेश करो जिससे सब प्रजाजन सुकर्मों में प्रवृत होकर ऐश्वय्यंशाली हों ॥। 


तात्पय्ये यह है कि जो पुरुष सदा विद्वानों की संगति में रहते श्रौर जिनको विद्वज्जनत सब 
श्रोर से श्राकर प्राप्त होते हैं वह पवित्र भावोंवाले होकर सदा ऐश्वय्यं सम्पन्न हुए सद्भति को 
प्राप्त होते हैं ॥ 

यहाँ “पडचजना”” शब्द से यह भी है कि जिनमें गुण, कम, स्वभाव से कोई वर्ण स्थिर 
नहीं किया जा सकता था उनको दस्यु वा निषाद कहते थे, क्योंकि वेद में चारों वर्णों का वर्णन 
स्पष्ट है, इससे सिद्ध है कि ब्रार्यों में वर्णव्यवस्था वैदिक समय से गुणकर्मानुसार मानी जाती 
थी, जन्म से नहीं । 

जिन लोगों का यह कथन है कि सनातन समय में वर्णव्यवस्था जन्म पर निर्भर थी, यह 
सर्वेथा मिथ्या है, क्योंकि “ब्रह्मा देवानां पदवीं” ॥ ऋ० सं० ९१९६ ॥ श्रौर “तसेस ऋषि तसु 
ब्रह्माणमाहु: ।( ऋ० म० १०।१०७॥ इत्यादि मन्‍त्रों में स्पष्ट है कि ब्रह्मा, ऋषि वा 
ब्राह्मणत्वादि धर्म बेद में सब गुणकर्मानुसार माने गये हैं, जन्म से नहीं ।॥। 

श्रौर जो लोग यह कहते हैं कि वैदिक समय में वर्णव्यवस्था थी ही नहीं झौर पुरुष- 
सृक्तादि स्थल जिनमें वर्णव्यवस्था पाई जाती है वह पीछे से मिलाये गये हैं; यह कथन भी ठीक 
नहीं, क्योंकि यदि पुरुषसूक्त पीछे से मिलाया हुआ होता तो किसी एक वेद में होता परन्तु चारों 
वेदों में पाये जाने श्रौर “पञ्चजना” श्रादि शब्दों से पांच प्रकार के मनुष्यों का ग्रहण होने से 
स्पष्ट है कि “ब्राह्मणोस्थ मुखभासीत्‌ ॥ यजु० ३१॥१४॥ इत्यादि मन्त्रों में परमात्मा ने गुण- 
कर्मानुसार वर्णों का विभाग क्रिया है, जन्मानुसार नहीं और यह भाव पुरुषसूक्त में स्पष्ट है 
अथवा इसके श्र ये भी हैं कि जो लोग प्राण, अपान, व्यान, समान, उदान इन पांचों में 
होनेवाली प्राणविद्या के ऐश्वय्यं को जाननेवाले योगीजन हैं उनसे शिक्षा लेने का विधान उक्त 
मन्त्र में है। वर्णविषयक जो इस मन्त्र के श्रथ हैं, वे आधिभौतिक हैं और प्राणविद्याविषयक जो 
प्रथ॑ किये हैं वे आध्यात्मिक हैं, इसलिए कोई विरोध नहीं ॥५॥ 


७२ वाँ सुक्त और १९ वाँ वर्ग समाप्त हुआ ॥। 


ग्रथ पठचर्चस्य त्रिसप्ततिमस्य सुक्तस्य-- 
१-५ वस्चिष्ठ ऋषि: । अश्विनो देवते । 
छुन्द:-१,५ विराट त्रिष्टप । २,३,४ 
निचत्‌ त्रिष्टप्‌ ।। घेवतः स्वर: ।। 
ग्रथ विदुषो याज्ञिको भवितु' प्रार्थंयते-- 
अब बज्विद्या जाननेवाले विद्वानों से याज्ञिक बनने के लिये प्रार्थना कथन करते हैं-- 


७० ऋग्वेद: अ० ५ ॥ झ्र० ५ । ब० २० ।। 


अतारिष्म तमंसरपारमस्य प्रति स्तो्म देवयन्तों द्धांना: । 

पुरुदंसां पुरुतमां पूराजाम॑ंत्यों हवते अश्विना गीः॥१॥ 

अतारिष्म | तमसः | पारं । अस्य | प्रति । स्तोमं । देवउयन्त॑ः । दर्धानाः । 
पुरुद्दंसां | पुरुअतमां । प्राइजा । अम॑त्त्या | हवते | अश्विनां | गीः ॥१॥ 


पदाथ:--(भ्रश्विना) हे यज्ञविद्यवेत्तारों विद्वांस: ! भवन्‍्त: भ्रस्मान (अ्रस्य) 
एतस्य संसारस्य (तमसः) श्रज्ञानात्‌ (पार) पारं (ग्रतारिष्म) गमयन्तु, (स्तोम॑, 
प्रति, देवयन्त:) इम॑ ब्रह्मयज्ञ॑ कामयमाना वर्य (दधाना:) उत्तमग्रुणान्‌ धारयाम 
गी:) अस्मा्क वाक्‌ पवित्रा भवतु किच व्यय (पुरुदंसा) कर्मकाण्डिन:, (पुरुतमा) 
उत्तमगुणवन्त:, (पुराजा) प्राचीना: (अ्रमरत्या) मरणादिदुःखरहिता: सन्‍्तः (हवते) 
यज्ञ करवाम ।। 

पदार्थ--(अश्विना) हे यज्ञविद्या जाननेवाले विद्वानों! श्राप लोग हमको (प्रस्थ) इस 
संसार के (तमस:, पारं) अज्ञानरूप तम से पार (अतारिष्म) तरायें, (प्रति, स्तोम॑, देवयन्तः) 
इस' ब्रह्मययज्ञ की कामना करते हुए हम लोग (दधाना:) उत्तम गुणों को धारण करें, (गीः) 
हमारी वाणी पवित्र हो, श्लौर हम (पुरुदंसा) कर्मकाण्डी, (पुरुतमा) उत्तम गुणोंवाले, (पुराजा) 
प्राचीन, और (भप्रमर्त्या) मृत्युराहित्यादि सदगुणों को धारण करते हुए (हवते) यज्ञकर्म में 
प्रवत्त रहें ॥। 

भावार्थ--है यजमानों ! तुम लोग यज्ञविद्या जाननेवाले विद्वानों से याज्ञिक बनने के लिए 
जिज्ञासा करो और उनसे यह प्रार्थना करो कि आप हमको याज्ञिक बनायें जिससे हम इस” 
प्रविद्यारूप अज्ञान से निवृत्त होकर ज्ञानमार्ग पर चलें, हम उत्तम गुणों के धारण करनेवाले हों 
श्ौर श्रच्तत: हमको मुक्तिपद प्राप्त हो, क्योंकि यज्ञ ही मुक्ति का साधन है झ्ौर याज्ञिक पुरुष 
ही चिरायु होकर श्रमृत पद को प्राप्त होते हैं, यह यों कहो कि जो पुरुष कर्म तथा ज्ञान दोनों 
साधनों से जिज्ञासा करता है वही अमृत रूप पद का श्रधिकारी होता है, इसलिए मुक्ति की 
इच्छावाले पुरुषों को सदा ही यज्ञ का अनुष्ठान करना श्रेयस्कर है ॥ १॥ 


न्यु प्रियो मनुषः सादि होता नासंत्था यो यज॑ते बन्द॑ते च। 


अश्लीतं सध्वों अश्विना उपाक आ वां वोचे विदर्थेष॒ प्रय॑रबान ॥२॥ 


नि। ऊं इति | प्रिय; | मनुंष: | सादि । होतां। नासंत्या । य; । य्जते। 
बन्दते | च। अश्वीतं । मध्व॑: | अखिनी । उपाके । आ । वां । वोचे । विदर्य॑षु। 
प्रयस्वान्‌ ।।२॥ 


पदार्थ:--(नासत्या) हे सत्यवादिनो विद्वांस: ! (य:) जो (होता) जिज्ञासु 
(यजते) यज्ञ करोति (वन्दते, च) स्तौति च, सः (प्रियः) परमात्मप्रिय: (मनुष:) 
मनुष्य: (निसादि) तत्रव स्थिति लभते लब्ध्वा च (मध्वं) मधुविद्यारसं (अ्रश्नीत॑) 
गनुभवति । (अश्विना) हे अध्यापकोपदेशकौ ! स पुरुष: (विदथेषु) यज्ञेषु 
(प्रयस्वान्‌) श्रन्नादिक॑ दत्त्वा (वां) युष्मान्‌ (आ, वोचे) आह्वयति (उपाके 
भवत्समीपे स्थितो ब्रह्मविद्यां लभते ।। 

पदार्थं---(नासत्या) है सत्यवादी बिद्वानो ! (यः) जो (होता) जिज्ञासु (यजते) यज्ञ 
करता (च) और (वन्दते) बन्दना करता है वह (प्रियः) परमात्मा का प्रिय (मनुषः) पुरुष (नि, 
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सादि) उसी में स्थित होकर (भ्रश्नीतं, मध्वं) मधुविद्या का रस पान करता अर्थात्‌ मधुविद्या 
का जाननेवाले होता है। (अश्विता) हे अध्यापक तथा उपदेशको ! वह पुरुष (विदथेषु) यज्ञों 
में (प्रयस्वान्‌) अन्नादि पदार्थों का पान करके (वां) तुम्हारा (वोचे) झ्राह्वान करता (आ) झौर 
(उपाके) तुम्हारे समीप स्थिर होकर ब्रह्मविद्या का लाभ करता है ॥! 

भावा्थं--जो पुरुष यज्ञादि कर्म करता हुआ परमात्मा की उपासना में प्रवृत रहता है 
वह परमात्मा का प्रिय पुरुष परमात्माज्ञापगालन करता हुआ मधुविद्या का रसपान करनेवाला 
होता है, मधुविद्या का विस्तारपुर्वकं वर्णन “बह॒दारण्यकोपनिषद्‌” में किया गया है, विशेष 
जाननेवाले वहाँ देखलें, यहाँ विस्तारभय से उद्धृत नहीं किया, वही पुरुष ऐश्वय्येशाली होकर 
यज्ञों में दान देनेवाला होता, वही बिद्वानों का सत्कार करमेवाला होता श्रौर वही ब्रह्मविद्या का 
प्रधिकारी होता है, इससे सिद्ध है कि याज्ञिक पुरुष ही ब्रह्म का समीपी होता है, भ्रन्य नहीं ॥२॥ 


ग्रथ याजका: वेदाध्ययनं कुयु रित्युपदिश्यते-- 
अब परमात्मा यज्ञकर्तता पुरुष को वेदाध्ययन का विधान करते हैं-- 
अहेम यज्ञ पथाठ॒राणा इमां खंवृक्ति वृंषणा जुषेथाम्‌। 
श्रष्टीवेव प्रेषिंतो वामबोधि प्रतिं स्‍्तोमैजेर॑माणी वसिंष्ठः ॥३॥ 
ग्रहेंस | यज्ञ | पथां। उराणाः | इमां। सुथ्ृक्ति। वृषणा। जुपेयां। 
श्रुष्टीवा 5ईव। प्रडईषितः | वां । अबोधि | प्रति। स्तोमैं;। जरमाणः | वर्सिष्ठः ।।३॥ 
पदार्थ:--(उराणा:) हे वेदवाग्वक्तारो विद्वांस: ! यूयम्‌ (इसां, सुर्वाक्ति) इमां 
सुन्दरीं गिर (जुषेथां) सेवध्वम्‌ (यज्ञं, पथां) यज्ञमाग॑म्‌ (अरहेम) वरद्ध यत, भ्रन्यच्च 
(वसिष्ठ:) सर्वोत्तमगुणसंपन्न:, (श्रुष्टीवेव, प्रेषित:) स्वव्यापक: (वृषणा) समस्त- 
सनोरथपूरकश्च परमात्मा (स्तोमे:, जरमाण:) यो वेदवाणिविवंण्यत, स: (वां, प्रति) 
युष्मान्‌ (भ्रबोधि) बोधयतु ।। 
पदार्थ--(उराणा:) है वेदवाणियों के वक्ता याज्ञिक लोगो ! तुम (इसां, सुर्वृक्ति) इस 
सुन्दर वाणी को (जुषेथां) सेवन करते हुए (यज्ञ, पथां, अहेम) यज्ञ के मार्ग को बढ़ाओ, और 
(व्सिष्ठः) सर्वोत्तम गुणोंवाला (श्रुष्टीवेव, प्रेषितो) सर्वत्र व्यापक और (वृषण) सब कामनाग्रों 
को पूर्ण करनेवाला परमात्मा (स्तोमे:, जरमाणा:) जो वेदवाणियों द्वारा वर्णन किया जाता है 
वहू (वां, प्रति) तुम्हारे प्रति' (अबोधि) बोधन करे ॥। 
भावाथं--इस मन्त्र का भाव स्पष्ट है श्र्थात्‌ यज्ञनिधि परमात्मा याज्ञिक लोगों को 
उपदेश करते हैं कि तुंम लोग वेदों का भ्रध्ययत्त करते हुए यज्ञ की वृद्धि करो श्र्थात्‌ यज्ञ के 
सूक्ष्मांशों को बेद के श्रभ्यास द्वारा जानकर यज्ञ विषयक उन्नति में प्रवृत्त होश, भ्रौर सर्वगुण- 
सम्पन्न तथा सब कामनाझों को पूर्ण करनेवाले परमात्मा की उपासना करते हुए प्रार्थना करो 
कि वह हमारी इस कामना को पूर्ण करे ॥३॥ 


ग्रव दृष्टेस्य: स्व॑ रक्षितुमुपदिशति-- 
अब दुष्टों से रक्षार्थ उपदेश करते हैं:-- 
उप त्था वहीं गमतो विश नो रक्तोहणा संभंता वीछुपांणी | 
समन्धॉस्थम्मत सत्सराणि मा नो मधिष्टमा गंतं शिवेन ॥४॥ 


७२ ऋग्वेद: झ० ५ । झर० ५। व० २० ।। 


उप॑ | त्या । बढ़ी इति। गमतः। विशं। नः रक्ष:5हनां। संडभ्नृता। 
वीढछुपांणी इति वीछुउपांणी । सं | अन्धान्सि । अग्मत । मत्सराणि । मा । नः । 
मर्थिष्टं । आ । गत॑ । शिवेन ॥४॥ 


पदार्थ:--(रक्षोहणा) हे राक्षसहन्तार: (वील्लपाणी) दृढ्भुजावन्त: (संभृता) 
उत्तमगुणसम्पन्ना विद्वांस: ! (त्या) ते यूयं (न:) अ्रस्माक (विश) प्रजा: (गमतः) 
सम्प्राप्प (व्नी) प्रदीप्ताग्नो (अन्धासि) हव्यानि (उप, शअ्रग्मत) जुहुत, (मा, 
मत्सराणि) मादकंद्वंव्येमा रक्षत, (सं, मरधिष्ट) मा पीडयत (शिवेन) कल्याणरूपेण 
(झ्रागतं) मां सदा प्राप्नुत ।। 
पदार्थ --( रक्षोहणा) हे राक्षसों के हन्ता (वीव्ठुपाणी) दुढ भुजाप्रोंवाले विद्वानों ! (त्या) 
श्राप लोग (संभूता) उत्तम ग्रुण सम्पन्न (न:) हमारी (विश) प्रजा को (गमत:) प्राप्त होकर 
(वह्नी) प्रज्वलित भ्रग्नि में (उप) भले प्रकार (प्रन्धांसि, भ्रग्मत) उत्तमोत्तम हवि प्रदान करते 
हुए (मा, मत्सराणि) मदकारक द्रव्यों से हमारी रक्षा करें (नः) हमारी (सं, मर्धिष्ट) किसी 
प्रकार भी हिंसा न करें (शिवेन) कल्याणरूप से (प्रागतं) हमको सदा प्राप्त हों ॥। 
भावार्थ--हें श्रवीर विद्वानों ! आप लोग धार्मिक प्रजा को प्राप्त हौकर उत्तमोत्तम 
पदार्थों से नित्य यज्ञ कराग्रो, प्रजा को सदाचारी बनाओ्रो, मदकारक द्रब्यों से उन्हें बचाग्रो, 
उनमें भ्रहिसा का उपदेश करो श्र दुष्ट राक्षसों से सदा उनकी रक्षा करते रहो जिससे उनके 
यज्ञादि कर्मों में विध्त न हो श्रर्थात्‌ श्राप लोग प्रजा को सदा ही कल्याणरूप से प्राप्त हों ॥४॥ 


श्रथ समष्टिरूपेणोश्नति; कतंव्या इत्युपदिशति--- 
अब परमात्मा समष्टिरूप से उन्नति करने का उपदेश फरते हैं--. 


आ पश्चातांन्नासत्या पुरस्तादाश्विना यातमधरादुदक्तात्‌। 
आ विश्वतः पाश्चजन्येन राया यूय॑ पांत स्वस्तिमिः सदां नः ॥५॥ 


आ | पश्चार्तात | नासत्या। आ। पुरस्तांत। आ अखिना। यात॑। 
अधरात्‌ । उर्दक्तात्‌ | जा | विश्वत॑: | पाश्चवउजन्येन | राया। यूयं। पात। 
स्वस्तिडमिः | सदा । नः ॥५॥ 


पवार्थ:--( नासत्या) हे सत्यवादिनौ अ्रध्यापकोपदेशकौ ! युवां (ञ्रा, पश्चातात ) 
पश्चिमदिशा (आरा, पुरस्तात्‌) पूव॑तः (अधरात्‌) ्रधस्तात्‌ (उंदक्तात्‌) उपरिष्टात्‌ 
(भरा, विश्वत:) कि बहुना समन्‍्तात्‌ (पाञ्चजन्येन) पञ्चविधमनुष्यहितकारकं 
(राया) धन वद्ध यतम्‌ श्रथ च (अ्रश्विता) अ्रध्यापकोपदेशकौ, भवन्‍न्तोौ पञझ्चविध- 
मनुष्यानू (आयातं) प्राप्य सर्वे मिलित्वा इदं प्रार्थयन्तां यत हे भगवन्‌ ! (यूयं) 
भवान्‌ (सदा) सवंदा (स्वस्तिनिः) माज़लिक्वंचोभि: (नः) अ्रस्मान्‌ (पात) रक्ष ॥। 


पदार्थ---(नासत्या) हे सत्यवादी श्रध्यापक तथा उपदेशको ! तुम लोग (अ्रा, पश्चातात ) 
अले प्रकार पश्चिम दिशा से (प्रा, पुस्ततातृ) पूर्वदिशा से (अधरात) नीचे की श्लोर से 
(उदक्तात्‌ू) ऊपर की ओर से (आरा, विश्वत:) सब ओर से (पाञ्चजन्येन) पांचों प्रकार के मनुष्यों 
का (राया) ऐश्वर््य बढ़ाओं और (स्रश्विना) हे अ्रध्यापक तथा उपदेशको !! आप लोग पांचों 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ५ | सू० छडे ।। ७३ 


प्रकार के मनुष्यों को (आर) भले प्रकार (यातं) प्राप्त होकर सब यह प्रार्थना करो कि हे 
भगवन्‌ ! (यूयं) श्राप (सदा) सदा (स्वस्तिभि:) सज्भुलरूप वाणियों द्वारा (नः:) हमको (यात) 
पवित्र करें ।। 

भावायं--मन्‍्त्र में 'पञ्चजना” शब्द से ब्राह्मणादि चारों वर्ण श्रौर पांचवे दस्युओं से 
तात्पय है, जेंसा कि पीछे लिख आये हैं। परमात्मा श्राज्ञा देते हैं कि हे श्रध्यापक तथा 
उपदेशको ! आप लोग सब ओर से सम्पूर्ण प्रजा को प्राप्त होकर अपने उपदेशों द्वारा मनुष्य 
मात्र की रक्षा करो और सब यजमान मिलकर कल्याणरूप वेदवाणियों से यह प्रार्थना करो कि 
हमारे उपदेशक हमको श्रपने सदुपदेशों से सदा पविन्न करें ॥ 


जो मनुष्य अध्यापक तथा उपदेशकों द्वारा सदेव उत्तमोत्तम गुणों को उपलब्ध करते श्रौर 
वेदवाणियों से झ्पने श्रापको पवित्र करते रहते हैंवे सदाचारी होकर स्देव उन्नतिशील 
होते हैं ॥५॥ 


७३ वाँ सुक्त और २०वाँ वर्ग समाप्त हुआ । 


श्रथ षघडऋचरप चतुःसप्ततितमस्य सुक्तस्य-- 


१-६ वसिष्ठ ऋषि:॥। भ्रश्विनो देवते ।। छन्द:-१५ हे निचुद्‌ 
_ बहुती । २, ४, ६ आार्षी भुरिग बहती । ५ श्रार्षी बृहती ।। 
सध्यमः स्वर: ।। 


ग्रथ परमात्मा विद्युदग्निविद्याविदासुपदेशकानां प्रचारमुपदिशति--- 


अब परमात्मा विद्युत तथा अग्निविद्यावेत्ता उपदेशकों का सर्वत्र प्रचार करना 
फथन' करते हैं--- 


इसा उ॑ वां दिविंशयय उस्रा हंवनते अश्विना। 
अयथ वांमह्नेउवंसे शचीवस्‌ विशेविशं हि गच्छथः ॥ १॥ 
इमाः | ऊं इति | वां। दिविष्ठय/ः | उसञ्रा । हवन्ते। अखिना। अय॑। 
वां ! अछ्ले | अवंसे । शचीवस्‌ इति शची5वसू | विश5विश । हि। गच्छयः ।।१॥ 


पदार्थे:--(शचीवसू) विद्युदग्निविद्याविद: (अश्विना) श्रध्यापकोपदेशकौ ! 
(दिविष्टयः) स्वगंकामा: (उस्रा) यजमाना (वां) युष्मान्‌ (हवन्ते) आ्राद्वयन्ते, श्रतो 
यूयं (इमाः) इमाविद्या: (वां) तान्‌ उपदिशत (उ) श्रथ च (हि) निश्चयेन (गच्छथ:) 
पर््यंटन्त: (विशंविश-) प्रतिमनुष्यं विद्वांस कुरुत, येन (श्रयं) एते (अवसे) आत्मानं 
रक्षन्तु (अद्द ) युष्मान्‌ श्राह्नयन्तु च ।। 

पदार्थ--(शचीवसू) विद्युत्‌ तथा श्रग्निविद्या में कुशल (पश्विना) श्रध्यापक तथा 
उपदेशको ! (दिविष्टय) स्वर्ग की कामनावाले (उसञ्रा) यजमान (वां) तुम्हारा (हवन्ते) आाद्वान 
करते हैं, तुम (इमा:) इस विद्या का (वां) उनको उपदेश करो (उ) और (हि) निश्चय करके 
(गच्छुथः) गमन करते हुए (विश विशं) प्रत्येक प्रजा को विद्वान्‌ बनाश्नो जिससे (श्रयं) यह 
(अवसे) अपनी रक्षा करें, और (प्रद्धं ) तुम्हारा श्राह्नात करते रहें ॥ 


छ्ड ऋगेद: अ० ५ | अ० ५ । व० २१ ।। 


भावार्थ--हे विद्वानो ! तुम सुख की इच्छावाले यजमानों को प्राप्त होकर उनको विद्युत 
तथा श्रग्निविद्या का उपदेश करो जिससे वह कला कौशल बनाने में प्रवीण हों भर प्रत्येक 
स्थान में घम-घूम कर प्रजाजनों को इस विद्या का उपदेश करो जिससे वह कलायन्त्र बनाकर 
ऐश्वय्यंशाली हों, या यों कहो कि प्रजाजनों में विज्ञान और. ऐश्वय्य का उपदेश करो जिससे 
उनके शुभ मनोरथ पूर्ण हों ॥ १ ॥ 

युवं चित्र दृदधुभाज॑नं नरा चोदेथां सूल्तांवते । 
अवांग्रेथ॑ सम॑ंनसा नि य॑ंच्छत॑ पिब॑तं सोम्य॑ मघुं।।२॥ 

युवं । चित्र | ददथुः | भोज॑ने । नरा । चोदेंथां | सूदतांउवते । अर्वाक्‌ । 
रथँ | सउर्मनसा । नि यच्छतं । पिब॑ंत । सोम्यं । मधुं ॥२॥ 

पदार्थ :--(यूवं) है विद्वांस: ! यूयं (चित्रं, भोजन) विविधानि भोजनानि 
भक्षयत । (नरा) सर्वा: प्रजा: (सूनृतावते) सुन्दरस्तोत्रेषु युष्मान (चोदेथां) प्रेरयन्तु, 
यतो भवन्त: (अर्वाक) तेषां समक्ष (रथं) सुवेदगिर: (समनसा) स्वभावेन (नियच्छत॑) 
प्रयुझुजाना: (सोम्यं) सुन्दर (मधु) रसं (पिबतं) पिबन्तु ।। 

पदार्थ--(युवं) हे विद्वानों ! तुम (चित्र, भोजन) नाना प्रकार के भोजन (ददथु:) 
धारण 5 भक्षण करो (नरा) सब प्रजाजन (सूनृतावते) सुन्दर स्तोत्रों में (चोदेथां) तुम्हें प्रेरित 
करें, ताकि तुम (श्रर्वाकू, रथ) उनके सम्मुख उत्तम वेदवाणियों को (समनसा) श्रच्छे भावों से 
(नि यच्छतं) प्रयोग करते हुए (सोम्यं) सुन्दर (मधू, पिबतं) मीठे रसों का पान करो । 

भावाथं--हे यजमानो ! तुम विद्वान उपदेशकों को नाना प्रकार के भोजन और मीठे 
रसों का पान कराके प्रसन्न करो ताकि वह सुन्दर वेदवाणियों का तुम्हारे प्रति उपदेश करें श्नौर 
वह तुम्हारे सम्मुख मानस यज्ञों द्वारा प्रनुष्ठान करके तुम्हें शान्ति का मार्ग बतलायें जिससे 
तुम लोग परस्पर एक दूसरे की उन्नति करते हुए प्रजा में धर्म का प्रचार करो ॥॥२॥ 


ग्रथ जलविद्याविदमुपदेशक॑सत्कतु मुपदिश ति-- 
अघ जलविदधा के जाननेवाले उपदेशकों का सत्कार कथन करते हैं-- 
आ यांतस्ुप॑ भूषतं॑ सध्य! पिवतमश्विना | 
दुग्ध पथों घृषणा जेन्यावस्‌ सा नो सर्थिष्टणा गंतम्‌ ॥३॥ 
आ । यात॑ । उप॑ । भूषत॑ । मध्वं: | पिबतं । झअखिना। दुर्धं। पय॑: । 
वृषणा । जेन्यावसू इति | मा । नः । मर्धिष्ट | आ । गत॑ ॥३॥ 
पदार्थ:--(अश्विना) अ्रध्यापकोपदेशकौ, (झायातं) मद्यज्ञम आगत्य 
(उपभूषतं) सुशोभयतं, (आगतं) शी क्रमागच्छतम्‌, (मध्व:, पिबतं) मधुरस पिबतम्‌ । 


(जेन्यावसू) हे धन जेतारो, युवां (वृषणा) स्वकामप्रदा: स्थः: | (पय:, दुग्ध) 
वुष्टिद्वारेण दुग्ध (नः) भ्रस्माकमेश्वर्य्य (मा मर्धिष्ट) मानीनशतम्‌ ।। 


पदार्थं--(अख्विना) हे ब्रध्यापक तथा उपदेशको ! (आयातं) आप हमारे यज्ञ को आकर 
(उप, भूषतं) भले प्रकार सुशोभित करें (आ्रागतं) शीघ्र झ्रायें (मध्व:, पिबतं) मधुरस का पान 
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करें (जेन्यावसू) हे धनों के जय करनेवाले श्राप (वृषणा) सब कामनाओं को पूर्ण करनेवाले हैं 
(पय:, दुर्धं) वृष्टि द्वारा दुहे हुए (नः) हमारे ऐश्वय्यें को (म्धिष्टं, मा) हनन मत करो । 
भावा्--हे जलविद्या के जाननेवाले श्रध्यापक तथा उपदेशको ! आप शीघ्र आकर 
हमारें यज्ञ को सुशोभित करें पर्थात्‌ हमारे यज्ञ में पधार कर हमें जलों की विद्या में निषुण करें 
ताकि हम अपने ऐश्वय्ये को बढ़ावें, हम आपका मधु आदि उत्तमोत्तम पदार्थों से सत्कार करते 
: हैं, आप सब कामनाश्रों को पूर्ण करनेवाले धन के स्वामी हैं, पा करके हमारे उपाजन किये हुए 
धन का नाश न करें किन्तु हमारी वृद्धि करें जिससे हम यज्ञादि धर्म कार्यों में प्रवुत्त रहें ॥।३॥॥ 


अम्वांसो ये वाझुप॑ दाश्मषों गृह सुवां दीय॑न्ति बिश्वतः। 
मक्षयुभिनेरा हयेभिरश्विना देवा यातमस्मयू ॥४॥ 
अश्वांसः | ये | वां । उप॑ | दाशुष॑: ! गृह । युवां | दीयन्ति | विश्वतः । 
म्षुयुडभि;नरा । हयैमिः | अखिना । भा । देवा । यातें। अस्मयू इत्य॑स्मड्यू 
॥४।। 
पदार्थ:--(देवा) हे दिव्यगुणवन्तः (अ्श्विना) विद्वांस: ! (युवाम) भवन्‍्त: 
(अस्मयू) भ्रस्मचजे (झ्रायातम्‌) आगच्छन्तु (नरा) अध्यापकास्थोपदेशका: (वां) 
यूयम (मक्षुयुभिः) शीघ्रगामिभि: (हयेभि:) अश्वेरागत्य (दाशुष:) यजमानस्य 
गृहम्‌ (दीयन्ति) दीपयन्त (ये) विद्वांसः (अश्वासः) कर्मका ण्डिनो गृहस्थधर्म 
धारयन्तश्च ते एवमागत्य यजमानानुपदिशन्तु । 
पदार्थ-- (देवा) हे दिव्यगुणसम्पन्न (अ्रश्विना) विद्वानों ! (युवां) आप (अस्मयू) हमारे 
यज्ञ में (आ्रायात॑) झ्रायें (नरा) हे अध्यापक तथा उपदेशको (वां) आप लोग (मक्षयुभि:) शी घ्र- 
गामी (हयेमि:) घोड़ों द्वारा (उप) झाकर (दाशुषः, गृहं, दीयन्ति) यजमानों के घरों को दीप्ति- 
मान्‌ करें (ये) जो (प्रश्वासः) कर्मकाण्डी भर (विश्वतः) गृहस्थधर्मों के धारण करनेवाले हैं । 


भावार्थ- परमात्मा आ्ाज्ञा देते हैं कि कर्मकाण्डी तथा वेदानुयायी सदुगृहस्थ यजमानों को 
चाहिये कि वह विद्वान्‌ उपदेशकों को श्रपने गृह में बुलाकर उतकी खानपानादि से भले प्रकार 
सेवा करके उनसे नर, नारी सदुपदेश भ्रहण करके अ्रपने जीवन को पविन्न करें श्लौर उन 
विद्युदादिविद्यावेत्ता विद्वानों से शीक्र गतिवाले यानादि की शिक्षा श्राप्त करके ऐश्वय्यं सम्पन्न 
हों ॥४॥ 
श्रथ विद्वदृभ्यो, यशोग्रहणं, ऐश्वर्यं, चोपदिश्यते-- 
अब विद्वानों से यश और ऐश्वर्य्य ग्रहण करने का उपदेश कथन करते हैं-- 
अधघां ह॒ यन्तों अश्विना एत्तः सचन्त सूरय:। 
ता यँसतों मधव॑दभ्यों छुव॑ यशंइछदिरिस्मभ्यं नासंत्या ॥५॥ 
अध॑ । ह । यन्त॑ः | अख्िनां । पृक्तं; | सचन्त । सूरयं/ । ता। यंसतः । 
मधव॑त्‌डभ्यः । ध्रुव । यशः । छार्दिः । अस्मभ्य॑ंस्‌ | नासंत्या ॥५॥ 
पदार्थ:--(नासत्या) हे सत्यवादि विद्वांसो ! यूयम्‌ (अस्मभ्यम्‌) अस्मद्थेम्‌ 
(यशश्छदि:) उन्नतिप्रदं गृह दत्त अ्रन्यच्च (मघवदुभ्यः) अन्नवद्भ्यो विह्वद्भाच: (पक्षः) 
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भ्रन्नाद्येश्वय॑ प्राप्यताम्‌ (ता) भवन्त: (ध्रुव) दाढब म्‌ प्रयच्छन्तु यतो बय॑ श्रवीरता 
सम्पाद्य (सचन्त) सज्भुता भवेम (अधा ह) श्रथ च अस्मभ्यं सत्योपदेश प्रददतु ॥ 
पदार्थ---(नासत्या) हे सत्यवादी विद्वानों ! श्राप (प्रस्मभ्य) हम लोगों को (यशः, छदि:) 
यश उत्पन्न करनेवाले स्थान दें (मधवद्भ्य:) हे ऐश्वय्येंसम्पन्न विद्वातों ! हमें श्रापकी कृपा से 
(पृक्ष:, यंसत:) भन्नादि ऐश्वय्य प्राप्त हों, और (ता) आप हमें (प्रवं) दृढ़ता प्रदान करें ताकि 
हम (सूरय:) शूरवीर बनकर (सचन्त) झाप लोगों की सेवा में तत्पर रहें (प्रश्विना) हे भ्रध्यापक 
तथा उपदेशको ! आप (स्व, यन्‍्तः) हमको प्राप्त होकर सदुपदेश करें। (ह) यहाँ प्रसिद्धार्थ का 
बाचक है ॥। | 
भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे यश तथा ऐश्वय्यं की कामनावाले यजमानों ! 
तुम विद्वान्‌ उपदेशकों को प्राप्त होकर उनसे सदुपदेश भ्रहण करते हुए यशस्वी झौर ऐश्वय्यंशाली 
होश्नो और शपने ब्रत में दृढ़ रहो अर्थात्‌ ऐश्वय्येसम्पन्न होने पर भी अपने ब्रत से कदापि विच- 
लित न हो ॥५॥ 
किक । ॥ [। 
प्रथ' ययुरंब॒कासोी रथां इथ रुपातारों जनांनाम्‌। 
लत स्वेन शवंसा शुश्ुबुनेरं उत च्षियन्ति खुक्षितिम्‌ ॥६॥ 
प्र | ये। ययुः | अवृकास॑: । रथा:5३व । नृउपातार॑। । जनानाम्‌ । डउत। 
न | 8 
स्वेन | शवंसा । शुश॒वुः । नर: । उत | ज्षियन्ति | सुअत्षिंतिम्‌ ॥६॥ 
पदार्थ :--(ये) ये यजमानाः (अवृकास:) सरलप्रकृतय: सन्त: (प्रययुः) वेदमार्ग 
प्राप्ता:, अ्न्यक्च (नृपातार:) नृणां रक्षितार: (रथा इव) यानानीव (उत) भ्रन्यच्च 
(जनानां) प्रजानां स्वेन यशसा (शुूशुव॒ु:) सुशोभते (उत) अपरं च त एवं नरा: 
(सुक्षिति) सुभूमिम्‌ (क्षियन्ति) प्राप्नुवन्ति ।। ह 
पदार्थ--(ये) जो यजमान (ग्रवृकास:) कुटिलताशों को छोड़ कर (प्रययु:) वेदमार्ग को 
प्राप्त होते हैं वह (नृपातार:, रथा इबव) राजाओं के रथ के समान सुशोभित होते (उत) शौर 
(जनानां) प्रजाओं को (स्वेन) अपने (शवसा) यश से (शूशुवु:) सुशोभित करते हैं (उत्त) झौर 
(नरा:) वही मनुष्य (सुल्षिति, क्षियन्ति) उत्तम भूमि को प्राप्त होते हैं ।। 
भावार्थ---जो यजमान वेदमर्यादा पर चलते हुए अपने ऐम्वय्यं को बढ़ाते हैं वह विजय- 
प्राप्त राजाओं के रथ के समान सुशोभित होते हैं प्र्थात्‌ जब राजा विजयी होकर प्पने देश 
को श्राता है उस समय उसकी प्रजा उसका मान हादिक भावों से करती है इसी प्रकार प्रजा 
उन नरों का सत्कार श्रपने हादिक भावों से करती है, जो विद्वानों से उत्तम शिक्षा प्राप्त करके 
तदनुकूल' भ्रपने श्राचरण करते हैं, वही श्रपने यश से सुशोभित होकर प्रजा को सुशोभित करते 
श्रौर वही उत्तम भूमि को प्राप्त होते हैं ॥६॥ 


७४वाँ सृक्‍्त और २१वां वर्ग समाप्त हुआ । 
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ग्रथ भ्रष्टवेस्थ पञ्चसप्ततितमस्य सृकतस्य--- 


१-८ बसिष्ठ ऋषि: ।॥। उषा देवता )। छुन्द:--१, ८ निचुत्‌ 
त्रिष्टूप । २, ४, ५ विराट्‌ त्रिष्ुप्‌ । ३ श्रार्चो स्वराट्‌ 
क्‍ त्रिष्टप्‌ । ६, ७ श्रार्षो त्रिष्युप्‌ ॥ घेवतः स्वर: ।। 


प्रथ परमात्मनो महत्त्वं वर्णयन्‌ ब्रह्ममुह॒त्तें ब्रह्मोपासनं वर्ष्यते-- 


अब परमात्मा की महिमा का वर्णन करते हुए उषा - बहामुहूत्त काल सें ब्रह्मोपासना का 
विधान कथन करते हैं-- 


व्यु/घा आंवो दिविजा ऋतेनांविष्कृयवाना मंहिसानसागांत्‌ । 
अप दुहस्तम॑ आवरजुष्टमह्िसस्तमा पथ्यां अजीगः ॥ १॥ 
वि । उषाः | आवः । दिविउजाः | ऋतेन॑ | आवि:5कृए्वाना | महिमान॑स्‌ | 
थ्रा । अगात्‌ । अप॑ | हुईं: । तमः | आावः । अज्जष्टमू | अज्विरःइतमा । पथ्यां: । 
अजीगरितिं ॥ १॥ 


पदार्थ :-- (उषा:) ब्रह्ममुहत्तेकाले सूयेस्थ विकाश: ( दिंविजा: ) भ्रस्तरिक्षं 
प्रकाशयन्‌ (ऋतेन) स्वतेजसा (आ्राविष्कृण्वाना) प्रकटो भूत्वा ( महिमानम्‌, श्रा 
प्रगात्‌) परमात्मनो महिमानं दर्शयन्‌ तथा (वि) विशेषतया (तमः) अन्धकारं 
(अपदुह:) दूरीकुरबन्‌ (आ्राव:) प्रकाशितो भूत्वा (्रज्िरस्तमा) मनुष्याणामालस्थम्‌ 
निव्तेयन्‌ (अजुष्टम्‌) परमात्मना योजयन्‌ (पथ्या:, भ्रजीग:) पथ्याय शुभमार्गाय 
प्रेरयति ।। 

पद्मर्थ--(उषा:) उषा - बह्ममुहत्तंकाल के सूट्य का विकाश (दिविजा:) भ्रस्तरिक्ष को 
प्रकाशित करता हुआ (ऋतेन) श्रपने तेज से (आ्राविष्क्ृण्वाना)ईप्रकट होकर (महिमानम्‌, भरा 
श्रगात्‌) परमात्मा की महिमा को दिखलाता, और (वि) विशेषतया (तम:) प्रन्धकार को (प्रप, 
द्रुह:) दूर करता हुआ (प्राव:) प्रकाशित होकर (प्रज्जिरस्तमा) मनुष्यों के आलस को निवृत्त 
करके (अजुष्ट) परमात्मा के साथ जोड़ता हुआ (पथ्या:, अ्जीग:) पशथ्य शुभमार्ग का 
प्रेरक होता है ।॥। 

भाधार्थ--इस मन्त्र में परमात्मा की महिमा वर्णन करते हुए यह उपदेश किया है कि हे 
सांसारिक जनो ! तुम सूख्य द्वारा परमात्मा की महिमा का अनुभव करते हुए उनके साथ अपने 
प्रापको जोड़ो प्र्थात्‌ ब्रह्ममुहत्तंकाल में जब सूथ्ये द्ुुलोक को प्रकाशित करता हु्ना अपने तेज 
से उदय होता है उस काल में मनुष्य मात्र का कत्तंव्य है कि वह श्रालस को त्याग कर 
परमात्मा की महिमा को अनुभव करते हुए ऋत--सत्य के श्राश्नित हों, उस महान्‌ प्रभु की 
उपासना में संलग्न हों और याजिक लोग उसी काल में यज्ञों द्वारा परमात्मा का आह्वान करें 
प्र्थात्‌ मनुष्य मात्र को ब्रह्मशान का उपदेश करें, जिससे सब प्राणी परमात्मा की श्लाज्ञा का 
पालन करते हुए सुखपूर्वक अपने जीवन को व्यतीत करें, यह परमात्मा का उच्च श्रादेश है ॥१॥ 


श्रब परमात्मा उषाकाल में सौभाग्य प्राप्ति तथा धन प्राष्ति के लिए प्रार्थना करने का 
उपदेश करते हैं--- 
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अध्य संविताय बोध्युषों महे सौभ॑गाय प्र य॑न्धि। 
रयि यशंसं घेह्यस्से देवि मर्तेषु मानुषि अवस्युम्‌ ॥२॥ 
; | श्रद्र 


महे। नः | अद्य । सुविताय | बोधि। उध:। महे। सौम॑गाय। प्र 
यन्धि | चित्र । रयिं | यशर्स । घेहि | अस्मे इति | देविं। मर्तेंषु । मानुषि । 
श्रवस्युम्‌ ॥२॥ 


पदार्थ:--(उष:) ब्राह्म मुह॒र्ते (बोधि) उत्थाय (सुविताय) अस्म॑ सुखाय प्रार्थय, 
है परमात्मन्‌ ! (महे) भवान्‌ स्वमहत्तया (अ्द्य) अ्रस्मिन्‌ वतंमाने दिने (नः) 
अस्मभ्यम्‌ (महे, सौभगाय) महते सोभाग्याय (प्रयन्धि) प्राप्य (चित्र, रथि, यशसं, 
धेहि) नानाविधानि धनानि यशश्च प्रयच्छतु (देवि) हे दिव्यस्वरूप परमात्मन ! 
(मर्तेष) अस्मिन्‌ मनुष्यलोके (अ्रस्मे) अस्मान्‌ (मानुषि) मनुष्याणां कर्मसु प्रवर्तयतु 
तथा चाहम्‌ (श्रवस्युं) पुत्रपौत्रादिपरिजनेन युक्तो भवेयम्‌ ।। 
पदार्थ -- (उषः) ब्रह्ममूहुत्त में (बोधि) उठकर (सुविताय) अपने सुख के लिए प्रार्थना 
करो कि हे परमात्मन्‌ ! (महे) श्राप अ्रपनी महत्ता से (श्र) आज - सम्प्रति (न:) हमको 
(महे, सौभगाय) बड़े सौभाग्य के लिए (प्रयन्धि) प्राप्त होकर (चित्र, रथि, यशसं, धेहि) 
नाना श्रकार का धन और यश दें, (देवि) हे दिव्यस्वरूप परमात्मन्‌ ! (मर्तषु) इस मनुष्यलोक 
में (अस्पे) हमें (मानुषि) मनुष्यों के कर्मों में प्रवृत्त करें औ्रौर हम (श्रवस्यूं) पुत्र पौत्रादि 
परिवार से युक्त हों ॥ 
भावा्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! तुम प्रातःकाल में उठकर अपने 
सौभाग्य के लिए प्रार्थता करो कि हे परमात्मन्‌ ! इस मनुष्यलोक में श्राप हमें नाना प्रकार का 
धन, यश, बल, तेज प्रदान करें, हमें पुत्र पौत्रादि परिवार दें भ्रौर हमको अश्रपनी महत्ता से उच्च 
करमोवाला बनावें ॥ 
तात्पर्य्य यह कि जो पुरुष प्रात:काल में शुद्ध हृदय द्वारा परमपिता परमात्मा से प्रार्थना 
करते हैं वह भ्रवश्य ऐश्वय्य॑ सम्पन्न होकर सांसारिक सुख भोगते और श्रन्ततः मुक्ति को प्राप्त 
' होते हैं ।॥२॥। 
अब उषाकाल में जागृति वाले पुरुष के लिये फल कथन करते हैं-- 
एते त्ये भानवों दशतायांश्रित्रा उषसों अस्ृ्तास आगुंः। 
जनयन्तो दैव्यांनि व्रतान्यांप॒णन्तों अन्तरिंत्ञा व्युस्थु ॥३॥ 
एते। त्ये । भानव॑: । दर्शतायां: । चित्रा; | उपसः । अम्ृतांसः । आ। 
अगुः | जनरय॑न्तः । दैव्यानि | वरतानि। आउपूणन्तः अन्तरिंत्ता | वि। अस्थु! 
। 


पदार्थे:--(उषस:) प्रात:कालस्योषस: ( चित्रा: ) ये चित्रा: (दर्शताया:) 
दृष्टिगता भवन्ति (एते त्ये) ते सर्वे (भानव:) सूर्यस्थ रश्मिश्रि: (अम्रतास:) श्रमृतभाव॑ 
(आ, श्रगु:) साधु प्राप्नुवन्ति तथा च (देव्यानि) दिव्यभावान्‌ ( जनयन्त: ) 
उत्पादयन्त: (श्रन्तरिक्षा, वि, अस्थु:) एकस्मिन्नेवान्तरिक्षेड्नेकधा स्थित्वा (ब्रतानि, 
आपृणन्त:) ब्रतानि धारयन्ति । 
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पदार्थ---(उषस:) प्रात:काल की उषा के (चित्रा:) जो चित्र (दर्शताया:) दृष्टिगत होते 
हैं (एते, त्ये) वे सब (भानव:) सूर्य को रश्मियों द्वारा (अ्रमृतास:). श्रमृतभाव को (आा, श्रगु:) 
भले प्रकार प्राप्त होते हैं, और (दैव्यानि) दिव्य भावों को (जनयन्तः) उत्पन्न करते हुए 
(अन्तरिक्षा, वि श्रस्थू:) एक ही भन्तरिक्ष में बहुत प्रकार से स्थिर होकर (ब्रतानि, आपृणन्तः) 
ब्रतों को धारण करते हैं ।। 

भावार्थ--'उषा सूर्य की रश्मियों का एक पुञ्ज है। जब वे रश्मियें इकट्ठी होकर 
पृथिवी तल पर पड़ती हैं तब एक प्रकार का अ्रमृतभाव उत्पन्न करती हुईं कई प्रकार के ब्वत 
धारण कराती हैं श्रर्थात्‌ नियमपूर्वक सन्ध्या करनेवाले उषाकाल में सन्ध्या के ब्रत को और 
नियम से हवन करनेवाले हवन ब्रत को धारण करते हैं । इसी प्रकार सूर्य्योदय होने पर प्रजाजन 
नानाप्रकार के ब्रत धारण करके अ्रपुतभाव को प्राप्त होते है । श्रत एवं मनुष्य का कत्तंव्य है 
कि वह प्रात: उषाकाल में श्रपने ब्रतों को पूर्ण करे, व्रतों का पूर्ण करना ही श्रमृतभाव को प्राप्त 
होना है । 

या यों कहो कि जिस प्रकार विराट्स्वरूप में सु्ये, चन्द्रमादि श्रपने उदय-प्रस्त रूप ब्रतों 
को नियमपुर्वेक पालन करते हैं, इसी प्रकार अ्रमृतभाव को प्राप्त होनेवाले जिज्ञासु को अपने 
ब्रतों का नियमपूर्वक पालन करना चाहिये। जो उषाकाल में उठकर श्रपने नियम ब्रतों का 


पालन करते हैं वही प्रमृत को प्राप्त होकर सुखपूवंक भ्रपणा जीवन व्यतीत करते हैं, भ्रन्य 
नहीं ॥ ३ ॥ ॥ 


अब उषा को रूपकालडूगर से वर्णन करते हैं-- 
एचा स्था युंज़ाना पंराकात्पश्व॑ क्षितीः परिें सद्यो जिंगाति। 
अभिपदय॑न्ती वयुना जनांनां दिवो दुंहिता सुबनस्थ पत्नी ॥४॥ 
एपा । स्या । युज्ञाना | पराकात्‌ । पश्च॑। क्षितीः परि। सद्यः। जिगाति। 
अभि5पश्य॑न्ती | वयुनां | जनांनाम्‌ ! दिवः । दुहिता | भ्रुवन॑स्य । पत्नी ॥४॥ 


पदार्थ:--(एबा) इयमुषा: (जनानाम्‌ ) मनुष्यान्‌ (वयुना) प्राप्य (अ्भिपश्यन्ती ) 
सम्यग्‌ पश्यन्ती (दिव:, दुहिता) द्युलोकस्य कन्या, तथा च (भुवनस्य पत्नी) 
संसारस्य पत्नीरूपा अस्ति (स्या) सेवोषा: (युजाना, स्था) योगं लभमाना (पराकात) 
दूरस्थदेशात्‌ (पञ्चक्षिती:) पृथिवीस्थान्‌ू पञ्चधा मनुष्यान्‌ (परिसद्य:) शश्वदर्थम्‌ 
(जिगाति) प्राप्नोति जिगातीति गतिकम्मंसु पठितम्‌ निघ० २।१४ |। 

पदार्थ--(एषा) यह उषा (जनानां) मनुष्यों को (चयुना) प्राप्त होकर (अभिषपश्यन्ती) 
भले प्रकार देखती हुई (दिव:, दुहिता) दलोक की कन्या और (भुवनस्य, पत्नी) संसार की 
पत्नी रूप है ? (स्था) कह उया (जुजाना, स्था) योग को ऋव्त होती हुई (क्राकात्‌) दूर देश 
से (पतञ्च, क्षिती:) पृथिवीस्थ पांच प्रकार के मनुष्यों को (परि, सद्य:) सदा के लिये (जिगाति) 
जागृति उत्पन्न करती है ॥ 


भावाथ--इस' मन्त्र में उषा को द्युलोक की कन्या और संसार की पत्नी स्थानीय माना 
गया है। जिसका तात्पय यह है कि इसको झुलोक से उत्पन्न होने के कारण “कन्या” और 
पुथिवीलोक पर श्राकर सर्वभोग्या सबके भोगने योग्य होने से “पत्नी” कथन की गयी है, उषा 
में पत्नी भाव का आरोप करने से तात्पथ्य यह है कि यह प्रतिदिन प्रात:काल सब संसारी जनों 


८० ऋग्वेद: अ० ५ | अ० ५। व० २२ ।। 


को उद्बोधन करती है कि तुम उठकर जागो, परमात्मा में जुड़ो श्रौर श्रपनी दिनचर्या में प्रवत्त 
होकर अपने अपने कार्यों को विधिवत्‌ करो, यह मन्त्र का भाव है। धरथिवीस्थ पांच प्रकार के 
मनुष्यों का वर्णन पीछे कर श्राये हैं, इसलिये यहां प्रावश्यकता नहों ॥ ४ ॥ 


अब उधा को अज्लादि ऐश्वर्य्य की देनेवाली कथन करते हैं -- 
वाजिनींवती सूर्यर्थ योषां चित्रामंघा राय ईशे वर्संनाम । 
ऋषिष्दुता जरय॑न्ती मधोन्युषा उ॑चछाति वहिंभिगेणाना ॥५॥ 
वाजिनींवती । सूर्यस्थ | योपां। चित्र मंघा | रायः | ईशे । वसूनां। 
ऋषि3स्तुता । जरय॑न्ती । मघोनीं | उषा: । उच्छति । वहि&मिः | गृणाना ॥५॥ 


पदार्थ :--(उषा:) उषादेवी श्रन्ना दिपदार्थ प्रदा (चित्रामघा) ऐश्वय्यैवती (वसूनां 
राय: ईशे) सर्वस्वामिनी (व्निभि:) स्वतेजोभि: (ऋषिष्ट्ता) ऋषिभिरीड्या 
(उच्छति) प्रकाशवती (जरयन्ती) तमांसि निवत्तयन्‌ (सूर्यस्थ, योषा) श्रादित्यस्य 
स्‍त्रीभावं (गृणाना) गुृह्नातीत्यथे: ।। 

पदार्थें--(उषा:) यह उषा देवी (वाजिनीवती) श्रन्नादि पदार्थों के देनेवाली (चित्रामघा) 
नाना प्रकार के ऐश्वस्यंवाली (वसूनां, रायः, ईशे) वसुझों के धन की स्वामिती (मघोनी) 
ऐश्वय्येंवाली (वह्निभि:) याज्ञिक कर्मों में प्रेरक (ऋषिस्तुता) ऋषियों द्वारा स्तुति को प्राप्त 
शोर (उच्छति) प्रकाश को प्राप्त होकर (जरयन्ती) अ्रन्धकारादि दोषों को निवृत करती हुईं 
(सूर्यस्थ, योषा) सूर्य के स्त्रीभाव को (गृणाना) ग्रहण करती है ॥ 


भावाथ--इस मन्त्र में रूपकालक्कूर से उषा को सूर्य की स्त्री वर्णन किया गया है, 
जिसका तात्पय्य॑ यह है कि प्रातःकाल पू्वंदिशा में जो रक्तवर्ण की दीप्ति सूर्योदय के समय 
उत्तन्न होती है उसका नाम “उषा” है, युलोक उसका पितास्थानीय और सूय्य॑ पतिस्थानीय 
माना गया है, क्‍योंकि वह दुलोक में उत्पन्न होती और सुय्ये उसका भोक्ता होने के कारण 
उसको पतिरूप से वर्णत किया गया है, या यों कहो कि सूय्ये की रश्मिरूप उषा सूझ्य की 
शोभा को बढ़ाती और सर्देव उसके साथ रहने के कारण उसको योषारूप से वर्णन किया गया 
है भौर जो कई एक मन्त्रों में उषा को सूय्ये की पुत्री वर्णण किया गया है वह द्युलोक के भाव 
से है, सूय्यं के श्रभिप्राय से नहीं ॥ 

तात्पय्यं यह है कि यही “उषा” अ्रन्नादि सब धनों के देनेवाली है, क्योंकि यही ग्रन्धकार 
को दुर करके सब मनुष्यों को श्रपने-प्रपने काम में लगाती श्र यज्ञादि शुभ कार्य्य करने के 
लिए प्रेरणा करती है, ऋषि लोग प्रातःकाल में इसकी स्तुति करते हुए यज्ञादि कार्य्यों में प्रवृत्त 
होते और “सहस्रशीर्षादि' ।।यजु० ३२१२॥ मन्त्रों से परमात्मा के विराट्स्वरूप का वर्णन करते 
हुए सर्व ऐश्वय्य को प्राप्त होते हैं, इसीलिए यहाँ उषा को विशेष रूप से वर्णन किया 
गया है ॥५॥ 


प्रति ्युतानामंस्षासो अम्वांश्रित्रा अंहअ्रजुषसं॑ वह॑न्तः । 
यातिं शुश्ना विंश्वपिशा रथेन दर्धाति रत्नें विधते जनांय ॥६९॥ 
प्रति । दुतानां | अरुपासः । अश्वांः । चित्रा:! अद्श्रन्‌। उपसे। वहन्तः | 
यातिं । शुन्ना । विश्वडपिशा । रथैन | द्धांति | र॒त्नें । विधते । जनांय ॥६॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ | झ्र० ५ | सू० ७५ ॥। ८१ 


पदार्थ :--(उषसं) उषाकाल (वहन्त:) दधान: सुय्ये: (याति) गच्छति (शुश्ना) 
शोभनेन (विश्वपिशा) सम्पूर्ण संसारस्यान्धकारनाशकेन (रथेन) वेगेन याति | 
अ्रन्यच्च (जनाय) मनुष्याय (रत्न) धन (विधते) योग्याय विभक्तरूपेण सम्पूर्ण 
प्रयच्छतीत्य्थं: । यस्मिन्‌ सूर्यें ( विचित्रा ) नानावण्ेवन्त्य: (अश्वा:) रश्मय: 
(भदृश्यन्‌) दुश्यन्ते ता: (प्रतिद्युतानां) प्रत्येकदीप्त्यर्थ प्रकाशं कुव त्य: ताश्च तदाश्िता 
इत्यथ: ।। 

पदार्थ--(उषसं ) उषाकाल को (वहन्त:) धारण करता हुआ सूर्य (विश्वपिशा) संसार 
के श्रन्धकार को मर्देन करनेवाले (शुश्रा) सुन्दर (रथेन) वेग से (याति) गमन करता और 
(रत्नं, दधाति) रत्नों को धारण करता हुआ (जनाय) मनुष्यों के लिए (विधते) विभाग करता 
है (चित्रा, श्रश्चा:) जिसमें विवित्र वेगवाली किरणें (अ्रदृश्यन) देखी जाती हैं, श्रौर जो (प्रति, 
चुतानां) प्रत्येक दीप्ति के लिए (अभ्ररुषास:) प्रकाश करनेवाली हैं ।। 


भावाथथें--उषाकाल का श्राश्रय सूय्ये प्रत्यक्ष रूप से नानाप्रकार की किरणों को धारण 
करता हुआ संसार में भ्रव्याहतगति होकर विचरता और उसकी दीप्ति से नानाप्रकार के ऐश्वय्ये 
प्राप्त होते हैं, इनको रत्नों का विभाग करनेवाला कथन किया गया है भर्थात्‌ सूर्य्य के प्रकाश 
होने पर ही सब प्राणी वर्ग अ्रपता-अपता भरण-पोषण करते और कर्मानुसार रत्नादि धनों की 
प्राप्ति में प्रवृत्त होते हैं ॥॥५॥ 


सत्या सत्येभिमह्ता महद्वगिंदेवी देवेभियेजता यजंज्ैः । 
रूजदृल्वहानी ददंदुस्रियांणां प्रति गाव॑ उषसे वावशन्त ॥७॥ 


स॒त्या । सत्येभि! । महती । महतूडमिः । देवी । देवेमिः। यज॒ता। यजत्रेः । 
रुजत | दृष्हानि । ददत्‌ | उसियांणां । प्रति । गाव! । उपसे । वावशन्त ॥७॥ 


पदार्थ :--(देवी) दिव्यगुणयुक्ता (सत्या) सत्यरूपा (सत्येभि:) सत्यवादिभि: 
वर्णिता (महती) बृहती (महचज्द्रि: देवेभि: यजता) (दुछ॒हानि) निविडानि तमांसि 
(रुजत्‌ ) छिनत्ति (गाव:) रश्मय: (ददत्‌) प्रकाशं ददत्‌ अ्न्धकारविनाशाय किरणप्रदा 
भवन्तीत्यर्थ: एवं विधा उषा: तामुषसं स्वप्राणिन: (वावशन्त) वाउ्छन्ति । 


पदार्थे-- (देवी) दिव्यगरुणयुक्त (सत्या) सत्यरूपा (सत्येभि:) सत्यवादियों से मान को 
प्राप्त (महतो) बड़ी (महज्धि:, देवेभिः, यजता) बड़े-बड़े विद्वानों से वणित (यजन्रे:) याशिक 
लोगों से सेवित (दृष्लहानि, रुजत्‌) बड़े अन्धकार को दूर करनेवाली (उस्तियाणां, प्रति) 
श्रधिकारियों के प्रति (गाव:, ददत्‌) किरणों को देनेवाली (उषसं) उषा की (वावशन्त) सब 
प्राणी कामना करते है ॥ 


भावार्थ--इस मन्त्र में “उषा” का महत्त्व वर्णन किया गया है, क्‍योंकि विद्वान लोग 
उषाकाल में ही परमात्मा की स्तुति करते, बड़े-बड़े पाज्षिक, महात्मा इसी काल में यज्ञ करते, 
गोपाल लोग गौओों का सत्कार करते श्लौर सब कमंकाण्डी पुरुष उषाकाल की इच्छा करते हैं, 
क्योंकि इसी काल में सब वैदिककर्मों का प्रारम्भ होता है श्रर्थात्‌ सन्ध्या, भ्रग्निहोत्र, जप, तप 
झादि सब अनुष्ठान इसी काल में किये जाते हैं, इसलिए यह उषा सब के कामना करने 
योग्य है ॥६॥ | 


। ऋग्वेद: अ० ५ | अ० ५। व० २३।। 


अब उषाकाल में प्रार्थना का विधान कथन करते हैं-- 

नू नो गोमंदीरवंद्धेहि रत्नसुषो अश्वांवत्पुरुमोजों अस्मे। 

मा नों बहिः पूंरुषतां निदे कंयूयं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥८॥ 

सु। नः। गोडम॑त्‌। वीरथ्वंत्‌। घेहि। रत्नेँ। उर्षः। अ्श्व्॑वत्‌ | 
पुरुभोजः । अस्मे हति । मा । नः । बहिंः । पुरुषतां । निदे | क्‌ । यूयं। पात । 
स्वस्तिडमि! । सदा | नः ॥। 

पदार्थ:--है परमात्मन्‌ (ग्रस्मे) अस्मभ्यं (अ्रश्वावत्‌) बहुवेगयुक्तं (गोमत्‌) 
प्रकाशयुकतं (वीरवत्‌) वीरतायुक्त (पुरुभोज:) भोगप्रदं (रत्नं) रत्नयुक्तं (नु) निश्च- 
येन (नः) भ्रस्मान्‌ (धेहि) देहि (नः) बहि, अ्रस्मग्ज्ञं (कः) को5पि पुरुषों (मा) 
(निदे) निन्दा निनन्‍दा माकार्षी:.निनन्‍्दा मा कुवित्यर्थ: (पुरुषतायां) जनतायां कदापि 


निन्‍दां न कुर्यादित्यथे: (यूयं) भवान्‌ (पात) रक्षतु (सदा) सदेव (नः) अस्मान्‌ इति 
वयं प्रार्थयामहे ।। ह 

पदार्थ--हे परमात्मन्‌ ! (अस्मे) हमारे लिए (प्रश्वावत्‌) अश्वोंवाले यान दें (पुरुभोज:) 
प्रनेक प्रकार के भोग प्रदान करें (नु) निश्चय करके (नः) हमको (गोमत्‌, वीरवतृ) पुष्ट 
इन्द्रियोंवाले वीर पुरुष श्रौर (रत्नं, उष;) रत्न तथा ऐश्वय्यं (धेहि) प्रदान करें, और (पुरुषता) 
पुरुष समूह में (नः) हमारे (बहिः) यज्ञ की (निदे) निन्‍दा (मा) मत (कः) हो और (न:) 
हमको (यूयं) श्राप (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनों से (सदा) सदा (पात) पवित्र करें ॥ 


भावाथं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे याज्ञिक तथा विद्वान्‌ पुरुषों ! तुम सदा 
उषाकाल में यह प्राथंना करो कि हे भगवन्‌ ! आप हमें विविध प्रकार के यानादि पदार्थ और 
दृढ़ इन्द्रियोंवाली पुत्र, पौत्रादि सन्तति प्रदान करें, हमारे यज्ञ की कोई निन्‍दा न करे प्रत्युत सब 
पनुष्ठानी बत कर हमारे सहकारी हों, हम निन्दित कर्मों के श्रपपश से सदैव भयभीत रहें, श्राप 
ऐसी कृपा करें कि हम आपसे प्रार्थना करते हुए सदा श्रपना कल्याण ही देखें । यह उपासक की 
प्राथंता करने का प्रकार है ॥।८॥ 


७५वाँ सुक्त समाप्त हुआ ॥ 


श्रथ सप्तर्चस्थ षट्सप्ततितमस्य सुक्तस्थ--- 
१-७ वसिष्ठ ऋषि: ।। उषा देवता ।। छन्द:- 
१ त्रिष्टुप्‌ । २ विराट्त्रिष्दुप्‌ । ३-७ 
निचृत्त्रिष्टूप्‌ ।। धेवतः स्व॒रः ३ 


सम्भ्रत्युष/काले (ब्रह्ममुहत्तें) यज्ञकर्मानन्‍्तरं परमात्मनः 
स्तुतिकरणं प्रस्तृुयते-- 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ५ | सू० ७६।॥। ८ 


अब उषा -- ब्रह्ममुहृत्त में यज्ञकर्मानन्‍्तर परमात्मा की स्तुति करना कथन करते हैं-- 
उदु ज्योतिरिस्तें विश्वज॑न्यं विश्वान॑रः सविता देवो अश्रेत्‌ | 
क्त्वां देवानांसजनिष्ट चक्चुराविर॑ंकलेबन॑ विश्व॑मुषा: ॥१॥ 


._ उत्‌। ऊं इति | ज्योतिः | अमृत । विश्व5जन्यं । विश्वानर: | सविता । 
देवः । अश्रेत्‌ | क्रत्वा | देवानाँ | अजनिष्ठ । चक्तु; | आवि; | अकः । सुर्वर्न | 
विश्वं | उषा; ॥ह॥ 


पदार्थ:--(ज्योति:) प्रकाशस्वरूपम्‌ (भ्रमृतम्‌) मृत्युरहितं (विश्वजन्यम्‌) प्रखिल- 
ब्रह्माण्डस्यादिभूतं कारणम्‌ (विश्वानर:) सकलब्रह्माण्डव्यापकम्‌ (सविता) सर्वेषामु- 
त्पत्तिस्थानम्‌ (देवः:) दिव्यगुणस्वरूपं परमात्मानं वयम्‌ (अश्रेत्‌) आाश्चयेमहि, य 
(देवानां) विदुष: (ऋत्वा) शुभमार्गे संप्रेये (अ्रजनिष्ट) उत्तम्मफलान्युत्पादयति (भुवर्न, 
विश्वम) सकलभ्वनानाम्‌ (उषा:) प्रकाशक: (उत्‌) तथा च (ग्रावि:, चक्षु:) चरा- 
चरस्य चक्ष भतम्‌, योउसो परमात्मदेवो5स्ति तं वयम्‌ (श्रकः) स्तुयाम ।। 


पदार्थ---(ज्योति:) प्रकाशस्वरूप (अमृतं) मृत्युरहित (विश्वजन्यं) सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड का 
आदि कारण (विश्वानरः) सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में व्यापक (सविता) सबका उत्पत्ति स्थान (देव:) 
दिव्यगुणस्वरूप परमात्मा का हम लोग (पश्रेत्‌) श्राश्नयण करें, जो (देवानां) विद्वानों को 
(कत्वा) शुभमार्गों में प्रेरित करके (भ्रजनिष्ट) उत्तम फलों को उत्पन्न करता है (भुवनं, विश्व ) 
सम्पूर्ण भुवनों का (उषाः) प्रकाशक (उत्‌) श्रौर (श्रावि:, चक्षु)) चराचर का चक्षु जो परमात्म- 
देव है हम उसकी (भ्रक:) स्तुति करें ॥ 

भावार्थ--इस मन्त्र में परमात्मा की स्तुति वर्णन की गई है कि जो परमात्मदेवः सब 
ब्रह्माण्डों में श्रोतप्रोत हो रहा है और जो सबका उत्पत्तिस्थान तथा विद्वानों को शुभमामर्म में 
प्रेरित करनेवाला है । उसी देव का हम सबको प्राश्नयण करना चाहिए और उसी की उपासना 
में हमें संलग्न होना चाहिए, जो चराचर का चक्षु और हमारा पितास्थानीय है ॥ 

कई एक टीकाकारों ने यहाँ “उषा” को ही सविता तथा देवी माना है, यह उनकी भूल 
है । क्‍योंकि ज्योति, श्रमृत तथा विश्वानर आदि शब्द परमात्मा के ग्राहक तथा वाचक हैं किसी 
जड़ पदाथे के नहीं, दूसरी बात यह है कि उषा काल में यज्ञादि कर्मों का वर्णन किया गया है 
जैसा कि पीछे स्पष्ट है, उसके श्रनन्तर परमात्मा की स्तुति प्रार्थना करना ही उपादेय है, 
इसलिए यह मन्त्र परमात्मोपासना का ही वर्णन करता है, किसी जड़ पदार्थ का नहीं ॥१॥ 

प्र मे पन्‍थां देवयानां अदश्नन्नम॑ंधन्तो व्॒भिरिष्कृतासः । 

अभ्दु केतुरुषसं: पुरस्तांत्प्रतीच्यागादर्घि हम्येम्यः ॥२॥ 

प्र। में। पन्‍्थां।। देवउ्यानां;। अहश्रन। अम॑धेन्तः। वसुंउभिः। 
इृष्कुंतासः । अभूत्‌ | ऊं इति । केतुः;। उषसः। पुरस्तांत्‌। प्रतीची। आ। 
अगात्‌ अधि । हम्येंम्यः ॥ 

पदार्थ:--(अमधेन्त:) सर्वजनेभ्योइभयदाता (वसुश्निः, इष्कृतास:) सूर्य चन्द्रादि- 
वसुभिरलडूट तः (उषस:) सम्पूर्ण ज्योतिषाम्‌ (केतु) शिरोमणि: परमात्मा (हम्येभ्य:) 
कमनीय ज्योतिषाम्‌ (पुरस्तात्‌) प्रथम: (प्रतीची) पूर्वां दिशं (आ) सम्यक (अश्रधि, 


पड ऋचचवेद: अ० ५ | अ० ५। व० २३ ॥। 


अगातू) आश्रित्य (अ्रभूत्‌) झ्राविर्भवति, तम्‌ (अ्रदृश्नन्‌) अवलोक्य (प्र) संजातहर्षा 
उपासका (देवयाना: पन्था:) इस देवमार्ग बयं प्राप्नुयाम, इति वदन्ति ॥। 

प्रदा्थ---(भ्रमध॑न्त:) सबको भ्रभयदान देनेवाला (वसुभिः, इष्कृतास:) सूर्य्य चन्द्रमादि 
बसुओं से अ्रलड्धू त (उषस:) सम्पूर्ण ज्योतियों का (केतु:) शिरोमणि परमात्मा (हम्येंभ्य:) 
सुन्दर ज्योतियों में (पुरस्तातू) प्रथम (प्रतीची) पूर्वंदिशा को (प्रा) भले प्रकार (भ्रथि, श्रगात्‌) 
प्राश्रणण करके (अभूत्‌) प्रकट होता है उसको (अद्श्वन्‌) देखकर (प्र) हित हुए उपासक लोग 
कहते हैं कि (देवयाना:, पन्‍्था) यह देवताओं का मार्ग (मे) मुझे प्राप्त हो ॥। 

आवार्थ-- इस मन्त्र में परमात्मा की स्तुति वर्णव की गई है कि जब उपासक प्रथम 
परमात्मज्योति को देख कर ध्यानावस्थित हुआ, उस परमात्मदेव का ध्यान करता श्र 
ध्यानावस्था में उस ज्योति को सम्पूर्ण चन्द्रमादि वसुझों से श्रलद्धूत सबसे शिरोमणि पाता है 
तब मुक्तकण्ठ से यह कहता है कि देवताओं का यह मार्ग मुझ को प्राप्त हो, या यों कहो कि 
परमात्मरूप दिव्यज्योति जो सब वसुझों में देदीप्यमान हो रही है उसका ध्यान करनेवाले 
उपाप्तक देवमार्ग द्वारा अमृतभाव को प्राप्त होते हैं, इसी भाव को “ब्राचीदिगग्निधिपति० 
इत्यादि सन्ध्या मन्त्रों में वर्णन किया है कि प्राची श्रादि दिशा तथा उपदिशाश्रों का श्रधिपति 
एक परमात्मदेव ही है जो हमारा रक्षक, शुभकर्मों में प्रेरक और सम्पूर्ण ऐश्वय्यं का दाता है 
उसी की उपासता करनी योग्य है, अन्य की नहीं ॥२॥ 

तानीदृहांनि बहुलान्पांसन्या प्राचीनमुदिता सर्यस्थ । 
यतः परिं जार इंवाचरन्त्युषो दहद्दो न पुनंथेतीब ॥३॥ 

तानिं | इत्‌ | अहानि | बहुलानि | आसन । या । प्राचीन । उत्‌ईता । 

सूर्येश्य । यत॑ः । परिं | जार;5इंवं | आउचरन्ती । उषः । दुदक्षे । न। पुनः । 


यती5ईव ॥१॥ 

पदार्थ:--(तानि, इत्‌, अहानि) तानि दिनानीव प्रकाशमयानि (बहुलानि) 
नैकधा तेजांधसि (आसन) दृष्टिपथे प्रादुरभेवन्ति (या) यानि (सूर्येस्थ) स्वत:प्रकाशस्य 
परमात्मनः (प्राचीनम्‌) प्राचीनस्वरूपं (उदिता) प्राप्तानि (यतः) यस्मात्‌ (परि, जार, 
इव) अग्निसदृशानि (उषः) तेजांसि (आचरन्ती) निर्गच्छन्ति (दद॒क्षे) दृश्यन्ते 
(यतीव) व्यभिचारिपदार्था इव (पुन) न सन्ति पुन: ।॥३॥।। 

पदार्थ --(तानि, इत्‌, भ्रहानि) वह दिन के समान प्रकाशरूप (बहुलामि) श्रनेक प्रकार 
के तेज (आसन) दृष्टिगत होते हैं (या) जो (सूर्यस्थ) स्वत:प्रकाश परमात्मा के (प्राचीन)प्राचीत 
स्वरूप को (उदिता) प्राप्त हैं (यतः) जिससे (परिजार:, इव) श्रग्नि के समान (उषः) तेज 
(आचरन्ती) निकलते हुए (दद्क्षे) देखे जाते हैं (पततीव) व्यभिचारी पदार्थों के समान (पुनः न) 
फिर नहीं ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार भ्रग्नि से सहस्नों प्रकार की ज्वालायें उत्पन्न होती रहती हैं इसो 
प्रकार स्वतः:प्रकाश परमात्मा के स्वरूप से तेज की रश्मियें सदेव देदीप्यमान होती रहती हैं, 
था यों कहो कि स्वत:प्रकाश परमात्मा की ज्योति सदेव प्रकाशित होती रहती है । जैसे पदार्थों 
के झनित्य गुण उन' पदार्थों से पृथक्‌ होजाते वा नाश को प्राप्त हो जाते हैं इस प्रकार परमात्मा 
के प्रकाश रूप ग्रुण का उससे कदापि वियोग नहीं होता अर्थात्‌ परमात्मा के गुण विकारी नहीं, 
यह इस मन्त्र का भाव है ॥३।॥। 


ऋग्वेद: मं० ७ । श्र० ५ | सू० ७६१॥। प्‌ 


इत आरभ्य ब्रह्मवेतृ विदृर्षां कत्तेव्यं वण्यंते- 
अब ब्रद्गेवेत्ता विद्वानों का कतंव्य कथन करते हैं--- 


ते हहेवानों सघधमाद॑ आसज्नतावानः कवय॑ः पूव्योसः | 
गूल्वहं ज्योति: पितरो अन्व॑विन्दन्त्सत्यम॑न्त्रा अजनयन्नुधासंम्‌ ॥४॥ 


ते। इत्‌ । देवानाँ | सघमाद:। आसन । आझुत5्वानः। कवय॑:। पृर्व्यासः । 
गूलह । ज्योति: । पितरः | अनु | अविन्दुन | स॒त्य5म॑न्त्राः। श्रजनयन्‌। उषसे॥ 
॥४॥ 


पदार्थ :--(देवानां, सधमाद:) विदुषां समुदायात्मक यज्ञे (ते, इत) त एवं 
(ऋतावान:) सत्यवादिन: (कवय:) विचक्षणाः (पूर्व्यास:) पुरातना: (शझ्रासन) 
अमंसत, ये (गूछहम्‌) गहन ज्योति:स्वरूपं परमात्मानम्‌ (अ्रनु, अविन्दन्‌) साधु श्रज्ञा- 
सिधु:, (सत्यमन्त्रा:) ते सत्योपदेशकर्तार: (पितर:) पितरो व॒द्धा: (उषसं) परमात्म- 
प्रकाशम (भ्रजनयन्‌ ) प्रादुरबी भवन्‌ ।। 

पदार्थ--(देवानां, संधमाद:) विद्वानों के समुदायरूप यज्ञ में (ते, इत्‌) वह ही (ऋतावान:) 
सत्यवादी (कवय:) कवि (पूर्व्यास:) प्राचीन (आसन) माने जाते थे जो (गूछहं) गहन ज्योति- 
प्रकाश परमात्मा को (भ्रनु, भ्रविन्दन्‌) भले प्रकार जानते थे, (सत्यमन्त्रा:) वह सत्य का उपदेश 
करनेवाले (पितर:) पितर (उषसं) परमात्मप्रकाश को (ग्रजनयन) प्रकट करते थे ॥ 

 भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! विद्वानों के यज्ञ में वही सत्यवादी, 
वही कवि, वही प्राचीन उपदेष्टा श्रौर वही पितर माने जाते हैं जो परमात्मा के गुप्तभाव को 
प्रकाशित करते हैं भ्रर्थात्‌ विद्वत्ता तथा कवित्व उन्हीं लोगों का सफल होता है जो परमात्मा के 
गुणों को कीतेन द्वारा सवेसाधारण तक पहुँचाते हैं ॥॥४॥। 


समान ऊवे अधि संगंतासः संजानते न यतन्ते मिथस्ते | 
ते देवानां न मिनन्ति व्रतान्यम॑ंधेन्तोी वर्सुभियोद॑माना! ॥५॥ 
समाने । ऊरदें । अधि | संडगंतास: | सं । जानते | न | यतन्ते । मिथः 
ते। ते | देवानाँ । न । मिनन्ति । व्रतानिं | अंम॑धेन्तः | वर्सुंडमि! | यादमानाः ।। 
॥५॥ 


पदाथ:--(देवानाम्‌) ये विदुषां (ब्रतानि) वेदोक्तस्वाध्यायादि नियमान्‌ (न, 
मिनन्ति) न लुलुम्पन्ति (ते) ते पुरुषा: (अमर्धेन्त:) अश्रहिसका भवन्ता: (वसुभिः) 
वेदवाधूपधने: (यादमाना:) यात्रां कुबेन्त: (मिथ:) परस्पर समेत्य (यतन्ते) यत्न॑ 
कुवन्ति (ते) ते हि जना: (संजानते) प्रतिज्ञाभेव (न) न कुबेन्ति, किन्तु (संगतास:) 
संगता भूत्वा (अ्रधि, ऊर्वे) बलादिन्द्रियसंयमे (समाने) तुल्यभावेन यतन्ते ॥। 

पदार्थ--(देवानां ) जो विद्वानों के (ब्रतानि) ब्रतों को (न, मिनन्ति) नहीं मेटते (ते) वह 
(अमधेन्तः) श्रहिसक होकर (वसुनिः) वेदवाणी रूपी धनों से (यादमाना:) यात्रा करते हुए 
(मिथ:) परस्पर मिलकर (यतन्ते) यत्न करते हैं (ते) वह (संजानते) प्रतिज्ञा ही (न) नहीं 
करते किन्तु (संगतास:) संगत होकर (श्रध्चि, ऊवें) बलपूर्वक इन्द्रियों के संयम में (समाने) 
समानभाव से यत्न करते हैं ॥ 


८६ ऋग्वेद: अ० ७ | श्र० ५ । वब० २३ |॥। 


भावार्थ--जो पुरुष विद्वानों के नियमों का पालन करते हुए भ्रंहिसक होकर भ्र्थात 


अहिसादि पांच यमों का पालन करते हुए संसार में बिचरते हैं वह यत्नपूर्वेक श्रपने श्रभीष्ट फल पर 
को प्राप्त होते हैं, या यों कहो कि वैदिक नियमों का वही पुरुष पालन करते हैं जो अहिंसक 
होकर वेदवाणी का प्रचार करते श्लौर आपस में समानभाव से इन्द्रियों का संयम करते हुए 
झ्रौरों को ब्रह्मचय्य॑त्रत का उपदेश करते हैं, स्मरण रहे कि उपदेश उन्हीं का सफल होता है जो 
ग्रनुष्ठानी बनकर यात्रा करते हैं, श्रन्यों का नहीं ॥५॥ 
अब उषा काल में अनुष्ठान का विधान करते हैं--- 
प्रतिं त्वा स्तोमेरीलठते वर्सिष्ठा उषबुध॑ सुभगे तुष्दुबांस: । 
गयवां नेन्नी वाजपत्नी न उच्छोष॑: खुजाते प्रथमा जरस्व ॥६३॥ "न 


प्रति । त्वा । स्तोमैं।। ईते। वर्सिष्ठाः। उषः5बु्ध:। सुडमगे। तुस्तुडवांस:। 
गवाँ । नेत्री | वाज पत्नी | नः । उच्छ । उर्ष: | सुउजाते । प्रथमा । जरस्व ॥६॥ 


पदार्थ :--(उष :, बुधः) ब्राह्ममुहर्ते प्रबोद्धार: (वसिष्ठा: विद्वांस:) (स्तोमे:) 
यज्ञ: (त्वा, प्रति) भवतीम्‌ (ईछते) स्तुवन्ति (सुभगे) भो सौभाग्यस्य दात्रि (गवां, 
नेत्री) त्वम्‌ इन्द्रियाणां संयमाधात्री भ्रतएवं (तुस्तुवांस:) स्तोतव्याईसि (वाजपत्नी) 
हे सर्वविधेश्वर्यस्थ स्वामिनि (जरस्व) तमो दग्ध्वा (नः) अस्मभ्यम्‌ (उच्छ, उष:) 
सुप्रकाशं कुरु, यतस्त्वम्‌ (प्रथमा) अखिलदीप्तिषु मुख्या (सुजाते) सुष्ठुप्रादुर्भाववती 
चासि || 


पदार्थ--(उपः, बुध:) उषाकाल में जागनेवाले (वसिष्ठा:) विद्वान्‌ (स्तोमे:) यज्ञों द्वारा 

(त्वा, प्रति) तेरे लिये (ईछते) स्तुति करते हैं (सुभगे) हे सौभाग्य के देनेवाली (गवां, नेत्री) 

तू इन्द्रियों को संगम में रखने के कारण (तुस्तुवांस:) स्तुति योग्य है (वाजपत्नी) है सब प्रकार 
के ऐश्वय्यें की स्वामिनी (जरस्व) श्रन्धकार को जलाकर (नः) हमारे लिये (उच्छ, उष:) 

. ग्रच्छा प्रकाश कर, क्योंकि तू (प्रथमा) सब दीप्तियों में मुख्य (सुजाते) सुन्दर प्रादुर्भाववाली 


है॥ 


भावाथें---इस मन्त्र में रूपकालझ्ूार से उषाकाल का वर्णन करते हुए परमात्मा उपदेश 
करते हैं जो पुरुष उषाकाल में उठकर सन्ध्यावन्दन तथा हवनादि श्रनुष्ठानाहं कार्यों में प्रतिदिन 
प्रवत्त रहते हैं वह सब धनों के देनेवाली तथा इन्द्रियसंयम का भुख्यसाधनरूप उषाकाल से परम 
लाभ उठाते हैं श्र्थात्‌ जो पुरुष अपनी निद्रा त्याग उषाकाल में उठकर अपने नित्यकर्मों में 
प्रवृत्त होते हैं वह सौभाग्यशाली पुरुष इन्द्रियों का संयम करते हुए ऐश्वय्येंशाली होकर सब 
प्रकार का सुख भोगते हैं, क्योंकि इन्द्रिय संयम का मुख्य साधन उषाकाल में ब्रह्मोपासन है, 
इसलिये सब मनुष्यों को उचित है कि जब पृर्वदिशा में सूय्य की लाली उदय हो उसी काल में 
भ्रह्मोपासनरूप श्रनुष्ठान करें ॥६॥ 


ऋषगेेद: मं० ७ । भ्र० ५ | सू० ७६ ।। प्र 


श्रथोष;काले स्वस्तिवाचने: परमात्मा प्रा्थ्यंते- 
अब उषाकाल में स्वस्तिवाचनों हारा परमात्मा से प्रार्थना करते हैं--- 


एपषा नेत्री राध॑ंसः सूछतांनामुषा उच्छन्ती रिम्यते वसिंष्ठेः। 
दीघेश्व॒र्ते रायिम॒स्मे दर्धांना यूयं पांत स्वस्तिलिः सदां नः ॥०॥ 


एपा । नेत्री । राधसः । सूठतानां । उषा।। उच्छन्ती। रिभ्यते । वर्सिष्ठेः । 
दीर्घश्रुते | रे । अस्मे इति | दधांना | ययं | पात । स्वस्तिउमि! । सदा | 
न ॥७॥। 


पदार्थे:--(एपा उषा:) अयमुष:काल: (राधस:, नेत्री) आराधकानां विदृ्षां 
पथाम्‌ (सूनृतानाम्‌) वेदवाग्भि: (उच्छन्ती ) प्रकाशयिता (वसिष्ठे:, रिभ्यते) सर्वाति- 
क्रान्तगुणसम्पन्नेविद्वस्ठि: स्तवनीयो5स्ति, श्रस्मिन्नेवोष:काले (दीघेश्रुतम) चिरन्तन 
सर्वज्ञाता परमात्मा (अस्मे) न: (रथि, दधाना) धनं लम्भयतु, तथा (न:) अ्रस्माक 
धन (यूयम्‌) भवन्त: (स्वस्तिभि:) स्वतिवाचनेन (सदा) शश्वत्‌ (पात) रक्षन्तु ।७॥। 


इति धट्सप्ततितमं सूक्‍तं त्रयोविशो वर्गेश्च समाप्त: ॥। 


पदार्थं---(एषा, उषा:) यह उषाकाल (राधस:, नेत्री) भ्राराधनशील विद्वानों के मार्ग को 
(सूनुतानां) वेदवाणियों द्वारा (उच्छुन्ती) प्रकाश करनेवाला (वस्चिष्ठे:, रिभ्यते) सर्वोपरि 
गुणसम्पन्न विद्वानों से स्तुति योग्य है, इसी काल में (दीघ॑श्रुतं) चिरकालीन सर्वज्ञाता परमात्मा 
(अस्मे) हमें (रवि, दधाना) धन प्राप्त करायें, प्रौर (न:) हमारे धन को (यूयं) श्राप 
(स्वस्तिभिः) स्वस्तिवाचनों से (सदा) सदा (पात) रक्षा करें ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विचारशील विद्वानों! तुम उषाकाल के 
अपने कतंव्य कर्मों से निवृत्त होकर स्वस्तिवाचनों से प्रार्थना करो कि श्राप हमें श्रौर हमारे 
यजमानों को ऐश्वय्येसम्पन्न करें श्रौर श्रापका दिया हुआ्ना ऐश्वय्ये पवित्र हो ॥ 

इस मन्त्र में जो उषादेवी को विद्वानों की नेत्री तथा वेदवाणियों की प्रकाशिका वर्णन 
किया गया है वह उपचार से है, मुख्य नहीं श्रर्थात्‌ उषा ऐसा काल है कि परमालस्यग्रस्त 
मनुष्यों को भी उद्योगी बना देता श्रौर ईश्वरविमुखमनों में भी ईश्वरीय ज्योति का संचार 
करता है, इसलिये दिव्य रूप से वर्णन किया गया है, वास्तव में उषाकाल, जड़ होने से किसी 
का प्रेरक वा स्वामी नहीं, सबका स्वामी एकमात्र परमात्मा है, उससे भिन्न कोई नहीं ॥॥७॥। 


७६ वां सूत्र और २३ वां वर्ग समाप्त हुआ । 


ष्प ऋग्वेद: ग्र० ५ । ग्र० ५ । व० २४ || 


श्रथ षडचस्य सप्तसप्ततितमस्य सुक्तस्य- 


१-६ वसिष्ठ ऋषि: ।। उषा देवता ॥।| छन्दः-१ त्रिष्ट्प । 
२-५ निचत्‌ त्रिष्टप्‌ । ६ विराट त्रिष्टुप्‌ ॥ 
धेवतः स्व॒रः ।। 
गअ्रथ परमात्मा चराचरस्य जननीरूपेण वण्यंते--- 
अब परमात्मा को चराचर जीवों को जननी रूप से कथन करते हैं--- 
उपों रुरूचे युवातिने योषा विश्व जीवं प्रसुवन्ती चरायें। 
अभृदप्नेः समिधे मानंषाणामकज्योंतिबीधमाना तमाँसि ॥ १॥ 
उपो इति । रुकुचे । युवतिः ! न । योषां | विश्वँ। जीव॑ | प्रद्खुवन्ती । 
चरायेँ । अभूत्‌ । अप्निः | सऊ॒इथें । मानुषांणां । अकेः । ज्योतिः। बार्धमाना । 
तमॉसि ॥१॥ 
पदार्थ:--(तमांसि) अ्ज्ञानात्मक तम: (बाधमाना) नाशयत्‌ (अ्रग्नि:, ज्योतिः) 
प्रकाशस्वरूपज्योति: (मानुषाणां, समिधे, अ्रकः) मनुष्याणां सम्बन्धे3जनिष्ट, येन 
(प्रसुवन्तो) प्रसुतावस्थायां (विश्वं, चराये, जीवम्‌) सांसारिकचराच रजीवा: (अभूत्‌) 
आविश्चक्रिरे, तज्ज्योति: (उपो) श्रस्मिन्विश्वे (युवति:) यौवनसम्पन्नम्‌ (रुसचे) 
प्रादुरभूत्‌ (न, योषा) न च ख्रीतुल्या ।। 
पदार्थ--(तमांसि) अ्ज्ञानरूप तम को (बाधमाना) नाश करती हुई (श्रग्निः, ज्योति: ) 
प्रकाशस्वरूप ज्योति (मानुषाणां, समिधे, श्रक:) मनुष्यों के सम्बन्ध में प्रकट हुई, जिसने 
(प्रसुवन्ती) प्रसृतावस्था में (विश्व, चराये, जीवं) विश्व के चराचर जीवों को (प्रभूत्‌) प्रकट 
किया, वह ज्योति (उपो) इस संसार में (युवति:) युवावस्थावाली (रु्चे) प्रकाशित हुई 
(न योषा) स्त्री के समान नहीं ॥। 
भावार्थ---इस मन्त्र में परमात्मा को ज्योतिरूप से वर्णन किया गया है श्रर्थात्‌ जगज्जननी 
ज्योतिरूप परमात्मा जो जीवमान्न का जन्मदाता है उसने आदि सृष्टि में विश्व के चराचर जीवों 
को युवावस्था में प्रकट किया, भौर वह परमात्मारूप शक्ति भी युवावस्था में प्रकट हुईं, स्त्री 
के समान नहीं ॥ 
इस मन्त्र में जीव शब्द स्पष्ट श्राया है जिसके श्रर्थ चराचर प्राणधारी जीव के हैं, 
शुद्धचेतन के नहीं, क्योंकि शुद्धंघेततरूप जीव न कभी मरता श्रौर न उत्पन्न होता है, वह 
प्रनादि भ्रनन्त सदा एकरस रहता है, इसका वर्णन “द्वासुपर्णा सयुजा सखाया। 
॥ ऋ० १॥१६४।२० ॥ इत्यादि मन्त्रों में स्पष्ट वरणित है ॥१॥ 
विश्व प्रतीची सप्रथा उ्दस्थाहुआदासो बिश्रंती शुक्रम॑श्वेत्‌ । 
हिर॑ययवर्णा सुदर्शीकसंदग्गवां माता नेन्यहांमरोचि ॥२॥ 
विश्व । प्रतीची । सउप्रथां: | उत्‌ । अस्थात्‌ | रुशंत्‌ । वास! । विश्वती । 
शुक्र । अश्वैत्‌ । हिर॑ययउवर्णा । सुदर्शीक5संदक्‌ । गवाँ । माता । नेत्री | अहाँ । 
अरोधि ॥२॥ 


+ अषेदान 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ५ | सू० ७७ ।। ८९ 


पदार्थ--(सप्रथा) सर्वथा (विश्व) सकल जगत्‌ (प्रतीची) पूव॑म (अस्मात्‌) 
उत्पादयित्री (रुशत्‌) दिव्यशक्ति: (वास) तादुशदीप्तिमत्‌ स्वरूप (उत्‌) तथा (शुक्रम्‌) 
बल च (बिप्नती) धारयन्ती (अश्वेत्‌) सर्वत्र व्याप्नोति, या (हिरण्यवर्णा) दिव्य- 
स्वरूपा (सुदृशीक) सर्वोपरिदर्शनीया (संदुक्‌) सर्वज्ञा (गवां, माता) अ्रखिलब्रह्माण्ड- 
जननी, तथा च (ब्रह्मनेत्री) सूर्यादिसमस्तप्रकाशानामपि प्रकाशिका (अरोचि) सर्व 
प्रकाशयन्ती विराजते ।। 

पदा्थें---(सश्रथा) सब प्रकार से (विश्व) सम्पूर्ण विश्व को (प्रतीची) प्रथम (भस्मात्‌) 
उत्पन्न करनेवाली (रुशत्‌) दिव्यशक्ति (वासः:) उस दीप्तिवाले स्वरूप (उत्‌) और (शुक्र) बल 
को (बिश्नती) धारण करती हुई जो (अ्रश्वेत) सर्वत्र परिपूर्ण हो रहा है, (हिरण्यवर्णा) दिव्य- 
स्वरूप (सुदुशीक) स्वोपरि दर्शनीय (संदुक्‌) सर्वज्ञात्री (गवां, माता) सब ब्रह्माण्डों की जननी 
शोर (प्रद्धा, नेत्री) सूर्यादि सब प्रकाशों की प्रकाशक (अभ्ररोचि) सबको प्रकाशित कर 
रही है ॥ 

भावायं--जो दिव्यशक्ति सम्पूर्ण विश्व को धारण करके कोटानुकोटि ब्रह्माण्डों को चला 
रही है वही दिव्यशक्तिरूप परमात्मा सब ब्रह्माण्डों की जननी झौर वही सबका प्रश्निष्ठाल 
होकर स्वयं प्रकाशमान हो रहा है ।।२॥ 


श्रथ तामेव दिव्य शक्ति सघबकलजगदाधारसन्वाचष्टे- 
अब उस विव्यशक्ति को सम्पूर्ण विश्व का आधार कथन करते हैं-- 


देवानां चक्तुं: सुभगा वह॑न्ती ख्ेतं नय॑न्ती सुदहर्शीकमश्व॑मर्‌ । 

उषा अंदर्शि रश्मिभिव्यक्ता चित्रामंघा विश्वमनु प्रभूंता ॥३॥ 

देवानाँ । चक्षुं; | सुडमगां ! वह॑न्ती । श्वेत । नय॑न्ती । सुउहशीर्क । अशवें। 
उषा; | अदर्शि। रश्मिउभिः | विड$श्रैक्ता | चित्रध्मंघा | विश्वैं। अबू । 
अ5भूंता ॥३॥ 


पदार्थ:--(देवानां चक्षु:) सर्वासां दिव्यशक्तीनां प्रकाशिका (सुभगा) सर्वेश्वर्य- 
सम्पन्ना (श्वेतं, भ्रश्वं, वहन्ती) श्वेतवर्णस्य गमनशीलस्य सूर्यस्य गमयित्री (सुदुशीकम ) 
सर्वातिरिक्तदर्शना (अदर्शि, रश्मिभि:, नयन्ती) श्रदृश्यरश्मीनांचालिका (व्यक्ता) 
सर्वेत्र विभक्ता (चित्रामघा) नानाविधेश्वयंसम्पन्ना (उषाः:) परमात्मरूपा शक्ति: 
(विश्वम्‌) सकल जगत्‌ (अनु) झाधेयरूपेणाश्रित्य (प्रभूता) सविस्तारं विराजते ॥। 

पदार्थ--(देवानां, चक्षु:) सब दिव्य शक्तियों की प्रकाशक (सुभगा) सर्वैश्चर््यंसम्पन्न (श्रेतं, 
श्रश्व , वहन्ती) श्वे तवर्ण के गतिशील सुय्य को चलानेवाली (सुदुशीक) सर्वोपरि दशनीय (अदर्शि, 
रश्मिप्रि:, नयन्ती) नहीं देखे जानेवाली रश्मियों की चालिका (व्यक्ता) सब में विभक्त (चित्रा- 
मधा) नाना प्रकार के ऐश्वय्यं से सम्पन्न (उषा:) परमात्मरूपशक्ति (विश्व॑) सम्पूर्ण संसार को 
(अनु) भ्राधेय रूप से श्राक्रय करके (प्रभूता) विस्तृतरूप से विराजमान हो रही है। 

भावार्थ--जो दिव्यशक्ति सुर्य्यादि सब तेजों का चक्षुरूप, सब प्रकाशक ज्योतियों को 
प्रकाश देनेवाली, गतिशील सूर्य चन्द्रादिकों को चलानेवाली और जो सम्पूर्ण संसार को आश्रय 
करके स्थित हो रही है, वही दिव्य शक्ति सम्पूर्ण विश्व का श्रधिष्ठान है ॥ 


९० ऋग्वेद: झ्ू० ५ । अ० ५ । व० २४ ॥।॥। 


या यों कहो कि सम्पूर्ण दिव्य शक्तियों की प्रकाशक एकमात्र परमात्म ज्योति ही है उसी 
के श्राश्रित हुए सब ब्रह्माण्ड नियमानुसारं चलते और उसी के शासन में सब पदार्थ भ्रमण कर 
रहे हैं, जैसा कि भ्रन्यत्र भी कहा है कि “एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि सूर्य्यचन्द्रमसौं 
विधृताौं तिष्ठत:० ॥” है गागि ! उसी झक्षर परमात्मा की श्राज्ञा में सूय्य चन्द्रमादि सब ब्रह्माण्ड 
स्थिर हैं और वही सबको धारण कर रहा है, इसी. भाव को “तच्चक्षुदेंवहितं पुरस्तात्‌० 7 
इस मन्त्र में भी प्रतिपादत किया है कि उसी परमात्मज्योति से सब ब्रह्माण्ड प्रकाशित होते हैं, 
श्रतएवं सिद्ध है उषा काल में उसी के उपासन से पुरुष सदगति को प्राप्त हो सकता है भ्रन्यथा 


नहीं ॥।३॥। 


ग्रथ पूर्वाभिहितसंश्वर्यंसम्पन्नपरसात्मानं स्वशत्रनपनेतु तथा 
सर्वविधसंेश्वर्य लब्धु' च॒ प्रार्थयते ॥॥ 
अब उक्त ऐश्वय्यंसस्पन्न परमात्मा से शत्रु निवारण तथा सब प्रकार के ऐश्वर्य्य प्राप्ति की 
प्राथंना कथन करते हैं-- 


. अन्तिवामा दूरे अमिश्रमुच्छोषी गव्यूंतिममयं कृधी नः । 
यावय द्वेष आ भरा वर्नि चोदय राधों ग्रणते मंघोनि ॥४॥ 


अन्तिउवामा । दरे । अ्रमिन्रं। उच्छ । उर्वी । गव्यूंतिं। अम॑यं | कृषि । 
ना | यवरय॑ । द्ेषं: | आ । भर । वसूनि । चोदय॑ । राध॑; । गृणते । मघोनि ॥ 
॥४॥ 


पदार्थ :--है परमात्मन्‌ ! (श्रन्ति वामा) भवान्‌ मामन्‍ने: पशुभिश्च समृद्ध 
कुरुताम (अमिनत्रं, दूरे, उच्छ) मच्छत्र्‌ शव अ्रपतय (उर्वी, गव्यूतिम्‌) मां विस्तृत- 
भूम्यधिपति करोतु (नः) अ्रस्मान्‌ (अ्रभयं, क्रधि) निर्भीकान्‌ कुरु (मघोनि) हे दिव्य- 
शक्ति सम्पन्न भगवन्‌ ? गृणते, भवान्‌ स्वाश्रितान्‌ (राधः) ऐश्वर्याभिमु्खं (चोदय) 
प्रेरयतु, तथा च (यवय, द्वेष:) अस्माक द्वेषमपहत्य (वसूनि, आभर) अखिलेधेने रस्मान्‌ 
संवर्धयतु ॥। 

पदार्थें--हे परमात्मन्‌ ! (प्रन्तिवामा) झ्राप हमें अ्रन्न॒ तथा पशुझ्रों से सम्पन्न करें श्रर्थाते 
प्रशस्तसमृद्धि युक्त करें । “वामइति प्रशस्तनामसु पठितम्‌”” ॥ निधण्टु ३।८ ।।(अ्रमित्रं, दूरे उच्छ) 
हमारे शन्नुओं को हमसे दूर करें (उर्वी, गव्यूति) विस्तृतपृथ्वी का हमको अ्रधिपति बनावें (नः) 
हमको (भ्भ्यं, कृधि) भयरहित करें (मघोनि) हे दिव्यशक्तिसम्पन्न भगवन्‌ ! (गृणते) झ्राप 
प्रपने उपासकों को (राध:) ऐश्वय्यें की ओर (चोदय) प्रेरित करें और (यवय, द्वेष:) हमारे ठेष 
दूर करके (वसूति, श्रा, भर) सम्पूर्ण धनों से हमें परिपूर्ण करें ॥ 


भावार्थ--है सब धनों से परिपूर्ण तथा ऐश्वय्यंसम्पन्न स्वामिन्‌ ! श्राप हमें अन्न तथा 
गवादि पशुओं का स्वामी बनावें, झाप हमें विस्तीर्ण भूमिपति बनावें, हमारे शत्रुश्नों को हमसे 
दूर करके सब संसार का हमें मित्र बनावें अर्थात्‌ द्वेषबुद्धि को हमसे दूर कर जिससे कोई भी 
हमसे शत्रुता न करें, श्रधिक क्या श्राप उपासकों को शीलसम्पन्न करें, सब प्रकार का धन दें 
जिससे हम लोग निरन्तर आपकी उपासना तथा आ्राज्ञा पालन में तत्पर रहें ॥॥४॥ 


स्‍हक 
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अस्मे श्रेष्ठीभिमानुभिवि भाशष्युषों देवि प्रतिरन्‍्ती न आयु: । 

इष च नो दूधती विश्ववारे गोमदश्वांवद्रथंवच्च राध॑ ॥७०॥ 

अस्मे इति। श्रेष्ठेमि!। मानुडईभिः | वि। भाहि। उ्षः । देवि। 
प्रउतिरन्ती । न। | आयु! | इष | च । नः | दर्धती | विश्वड्वारें। गो3म॑त्‌ । 
अश्व॑वत्‌ । रथज्वत्‌ । च । राध॑ः ॥५॥ 


पदार्थ :--(उष:, देविं) भो ज्योति:स्वरूप दिव्यगुणविशिष्ट भगवन (अस्मे) 
अस्मान्‌ (श्रेष्ठेभि:, भानुभि:) शोभने प्रकाश: (वि भाहि) सम्यक्‌ प्रकाशय (नः) 
अस्माकम्‌ (आयु: प्रतिरन्ती) आयुर्वद्धयतु (विश्ववारे) भो जगदुपासनीय ? (नः) 
अस्माकम्‌ (इषं) ऐश्वर्य (दधती) दधातु (च) पुनः (गोमत्‌) गोभिरुपेतम्‌ (अ्श्ववत्‌ ) 
अश्वेरुपेतम्‌ (रथवत्‌) भ्रनेकधा यानेरुपेतम्‌ (च) तथा (राध:) इत्थं सर्वविधधनं 
सम्पादयतु ।। 

पदार्थं--(उष:, देवि) हे ज्योतिस्वरूप तथा दिव्यगुणसम्पन्न परमेश्वर ! (प्रस्मे) हमें 
(क्षेष्ठे भि:, भानुभि:) सुन्दर प्रकाशों से (विभाहि) भले प्रकार प्रकाशयुक्त करें (नः:) हमारी 
(आयु:, प्रत्तिरन्‍्ती) झ्रायु को बढ़ावें (विश्ववारे) हे विश्व के उपास्यदेव ! (नः) हमें (इषं) 
ऐश्वय्ये (दघती) धारण करावें (च) श्रौर (गोमत्‌) गौझ्रों से युक्त (अ्रश्ववत्‌) श्रश्चोंवाला 
(रथवत्‌) यानोंवाला (च) और (राध:) सम्पूर्ण घनोंवाला करें ॥ 

भावाथ--मन्‍्त्र का भाव स्पष्ट है, इसमें यह वर्णन किया है कि हे परमात्मन्‌ ! श्राप हमें 
दीघे श्रायु दें और सब प्रकार के ऐश्वरय्यं से सम्पन्न करें ॥ 


इस मन्त्र में श्रायु की प्राथना करना इस बात को सिद्ध करता है कि सब प्रकार 
के ऐश्वर्य्यों में प्रायु मुख्य है, क्योंकि आयु के बिना ऐश्वय्यें का भोग नहीं कर सकता, 
इसी श्रभिप्राय से “जीवेभ शरद: शतं” इस मन्त्र में सौ वर्ष तक जीवन धारण करने की 
प्राथंना की गई है श्र्थात्‌ साधारण श्रायु सौ वर्ष पय्य॑न्त है, इसी मन्त्र में आ्रागे “शरदः शतात्‌ 
सौ वर्ष से भ्रधिक जीवन की प्रार्थना भी है जिसका तात्पय्य॑ यह है कि पुरुष योगसम्पन्न तथा 
सदाचारयुक्त हुआ सौ वर्ष से श्रधिक भी जीवन धारण कर सकता है परन्तु यह ग्रवस्था 
असाधा रण है प्रत्येक को प्राप्त नहीं हो सकती, इसी ग्रभिप्राय से बेद में परमात्मा ने सो वर्ष 
का नियम रखा है । सारांश यह है कि जितना पुरुष ब्रह्मचारी तथा सदाचारी रहेगा उतनी ही 
उसकी श्रायु विशेष होगी और जितना श्रधिक दुराचार में प्रवृत्त रहेगा उतनी ही आयु कम 
होगी, जैसा कि वत्तंमानावस्था में प्रत्यक्ष देखा जाता है, श्रत एवं सिद्ध है कि ऐश्वय्यं भोगने के 
लिए भ्रायु का होता प्रावश्यक है श्नौर आयु बढ़ाने के लिए एकमात्र सदाचार का अ्रवलम्बन 
करता मनुष्यमात्र का कतंव्य है, यह वेदभगवान्‌ का उपदेश है ॥५॥ 


सम्प्रतिवेदविज्धि ऋ षिभिः प्रार्थना वर्ण्यते-- 
अब वेदवेत्ता ऋषियों हारा प्राथेना कथन करते हैं--- 
याँ त्वां दिवो दुह्तिवेधेयन्त्युष खुजाते मतिभिवेसिष्ठाः। 
सास्माखुं था रयिम्रष्वं बृहन्लें यूथं पत स्वस्तिभिः सदा नः ॥९॥ 
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यां। त्वा | दिव; | दुष्ितः । वर्धयन्ति । उप: | सुउज्ाते। मतिडमिः 
वसिष्ठा!। सा। अस्मार्स। धाः। रर्यें। ऋष्वं | बृहन्तें। यूयं । पात 
स्वस्तिइ॒मि! | सदां | नः ॥६॥ 

पदार्थ:--(दिव:, दुहितः:) द्युलोकस्य दुहितु: (उष:) उषस: (वर्धयन्ति) 
उदये5थवा वृद्धों समद्धेयन्ति (मतिश्रि, वसिष्ठा:) बुद्धिमन्त ऋषय: (सुजाते) 
सुजन्मवतीमुषसमभिलक्ष्य सम्यक्‌ परमात्मानं ज्ञानविषयीक्षत्य (यां, त्वा) य॑ त्वां 
ध्यायन्ति सा त्वम्‌ (अस्मासु) अस्मान्‌ (ऋष्वम्‌ ) ऐश्वर्ययुक्तान्‌ कुरु (बुहन्तं, रयिम्‌) 
महद्धनम्‌ (धा:) धारय, तथा च (नः) अस्मान्‌ (यूयम्‌) भवन्त: (स्वस्तिभिः:) 
श्रेयस्करेवंचो भि: (सदा) शश्वत्‌ (पात) पावयन्तु ॥॥६।। 


इति सप्तसप्ततितमं सुक्‍तं चतुर्विशों वर्गश्च समाप्त: ॥॥ 


पदार्थ---(दिव: दुहितः) द्युलोक की दुहिता (उष:) उषा के (वर्धयन्ति) उदय होने पर 
प्रथवा बढ़ने पर (मतिभि:, वसिष्ठा:) बुद्धिमान ऋषि लोग (सुजाते) सुजन्मवाली उषा को 
लक्ष्य रख कर भले प्रकार परमात्मा को ज्ञानगोचर करके (यां त्वा) जिसः झ्रापका ध्यान करते 
हैं।|(सा) वह श्राप (अस्मासु) हम लोगों को (ऋष्वं) ऐश्वय्यंयुक्त करें, (बृहन्तं रथ) सब से बड़े 
धन को (धा:) धारण करावें और (न:) हमको (यूयं) श्राप (स्वस्तिभि:) कल्याणयुक्त वाणियों 
से (सदा) सदा (पात) पवित्र करें ॥ 

भावार्थ--हे परमात्मा ! उषा काल में विज्ञानी ऋषि महात्मा प्रपनी ब्रह्मविषयणी बुद्धि 
द्वारा आपको ज्ञानगोचर करते हुए श्रापका ध्यान करते हैं, वह श्राप हमारे पूजनीय पिता हमें 
धनसम्पन्न तथा ऐश्वय्ययुक्त करते हुए सब प्रकार से हमारा कल्याण करें ॥ 


ताले यह है कि मन्त्रों द्वारा संस्कृत की हुई बुद्धि द्वारा जब ऋषि महात्मा परमात्मा 
का ध्यान करते हैं तब उसका साक्षात्कार करके उसी को श्रपना एकमात्र लक्ष्य बनाते हैं जैसा कि 
““दृश्यते त्वग्रया बुद्ध्या सूक्ष्या सूक्ष्मदरशिभिः” ++ इत्यादि उपनिषद्वाक्यों में वर्णन किया है कि 
परमात्मा का दर्शन - साक्षात्कार सूक्ष्मबुद्धि द्वारा सुक्ष्दर्शी ऋषियों को होता है। श्रधिक क्‍या, 
परमात्मा का ध्यान करने के लिए श्रवण, मनन तथा निदिध्यासन, यह तीन मुख्य साधन हैं 
श्र्थात्‌ प्रथम वेदमन्त्रों द्वारा परमात्मा का श्रवण करना, पुनः श्रवण किये हुए परमात्मस्वरूप 
का युक्तियों द्वारा मनन करना भ्रीर तीसरे साधन से उसके स्वरूप का निदिध्यासन-- ध्यान 
करता, इसी का नाम ब्रह्मोपासना हैं, जब पुरुष इस उपासना के तृतीय स्थान तक पहुँच 
जाता है तब उसको ध्यान करने में कठिनता नहीं होती ॥ 


झोौर जो कई एक लोग यह कहते हैं कि निराकार पदार्थ ध्यानगोचर नहीं हो सकता, 
उनसे यह प्रष्टव्य है कि भ्रपना स्वरूप भी तो निराकार है वह ध्यान में कैसे झा जाता है, भौर 
सुख दुःख भी तो निराकार हैं उनका अ्रनुभव क्‍यों होता है ? जिस प्रकार जीव का स्वरूप श्रौर 
सुखादिकों का भ्रनुभव होता है इसी प्रकार परमात्मा के निराकार स्वरूप का अनुभव ' होने में 
कोई बाधा नहीं !। 

निराकार परमात्मास्वरूप के झ्नुभव करने का प्रकार यह है कि पुरुष जपयज्ञ, ज्ञानयन्ञ 
तथा ध्यानद्वारा मन को स्थिर करके तदनन्तर उस आनन्‍्दस्वरूप निराकार परमात्मा के स्वरूप 
में लगावे, तब वह स्थिरता को प्राप्त हुआ सत परमात्मा के स्वरूप को इस प्रकार प्रतुभव 
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करता है जिस प्रकार जीवात्मा अपने निराकार ग्रानन्द को अनुभव कर लेता है, भौर जैसे आनन्द 
के अनुभव करने में उसको कोई सन्देह शेष तहीं रहता इसी प्रकार स्थिर मनवाले पुरुष को 
झानन्दस्वरूप परमात्मा के अनुभव करने में भी कोई शद्भू॥ नहीं रहती, क्‍योंकि परमात्मा स्व- 
व्यापक है, उसके स्वरूप का श्रानन्द उसी प्रकार उसके जीवात्मा में व्यापक है जैसा कि जीव 
का स्वरूपभूत भ्रानन्द उसका है, सो जिस प्रकार जीवात्मा अपने स्वरूपभूत ्रानन्‍द को श्रतुभव 
करता है इसी प्रकार ग्रत्यन्त सन्नचिहित होने से परमात्मा का निराकार स्वरूप जीव के प्रनुभव' 
का विषय होता है। इसका विशेष विवरण दशममण्डल के ईश्वर स्वरूप निरूपण में प्रतिपादन 
करेंगे, विशेषाभिलाषी वहाँ देखें ॥६॥। 


७७ यथां सक्‍त और २४ वां वर्ग समाप्त हुआ 


ग्रथ पञचर्चेस्य अ्रष्टसप्ततितमस्य सुक्तस्य--- 


१-५ वसिष्ठ ऋषि: । उषा देवता । छन्दः-१, २ श्रिष्टुप्‌ । 
३५ ४ निचतत्रिष्टुप्‌ू। ५-विराद्त्रिष्टुप्‌ ।। 
घेवतः स्वर: ।। 
सम्प्रति परमात्मनः स्वरूप वण्येते--- 
अब परमात्मा का स्वरूप वर्णन करते हैं-- 

प्रतिं केतव: प्रथमा अंदश्नन्नूध्वो अंस्था अज्पो वि अ्॑यन्ते । 

उ्षों अवांचां बृहता रथेंन ज्योतिंष्मता वाममस्मभ्यें वक्ति ॥१॥ 

प्रति | केतवं: । प्रथमा: । अद्श्रन्‌ । ऊध्वो: | अस्याः । अज्जयः | वि। 
श्रयन्ते | उषः । अवाचा | बृहता | रखेंन | ज्योतिंष्मता। वाम। अस्मभ्यँ। 
वत्षि ॥१॥ 

पदार्थ :-हे परमात्मन्‌ ! (अस्या:) अस्या भवदीयमहाशक्ते: (प्रथमा:) झ्राद्या: 
(कैतव:) अनेकह्ठेतव: (ऊर्ध्वा:) अत्युच्चा: (प्रति) मां प्रति (अब्जय:) प्रसिद्धा: 
(अदृश्रन्‌) दृश्यन्ते, भर्थान्मया सुस्पष्टा दृश्यन्ते, ये (वि श्रयन्ते) विस्तीर्य॑ प्रसृता: 
(उष:) हे ज्योति:स्वरूपभगवन्‌ ! (अर्वाचा) भवान्‌ मत्संमुखो भवतु प्र्थान्मां स्वदर्शन- 
पात्र विदधातु (ज्योतिष्मता) तथा च स्वतेजस्विना (बहता) महता (रथेन) ज्ञानेन 

अस्मभ्यम्‌) अ्रस्मभ्यं (वां) ज्ञानात्मकधनं (वक्षि) ब्रवीतु-प्रददातु ।। 

पदार्थं--है परमात्मन्‌ ! (अस्या:) आपकी इस महती शक्ति के (प्रथमा:) पहले (केतव:) 
प्रनेक हेतु (ऊर्ध्वा:) सब से ऊँचे (प्रति) हमारे प्रति (श्रञ्जयः) प्रसिद्ध (अदश्नन) देखे जाते हैं 
प्र्थात्‌ हमें स्पष्ट दिखाई देते हैं जो (विश्वयन्ते) विस्तार पूर्वक फैले हुए हैं (उष:) है ज्योति- 
स्वूप भगवन्‌ ! (अर्वाचा) आप हमारे सम्मुख आयें ग्रर्थात्‌ हमें भ्रपने दर्शन का पात्र बनायें, 
झौर (ज्योतिष्मता) श्रपने तेजस्वी (बुहता) बड़े (रथेन) ज्ञान से (अस्मभ्यं) हमको (वां) ज्ञानरूप 
धन (वक्षि) प्रदान करे ॥ 

भावा्थ--जब हम इस संसार में दृष्टि फेलाकर देखते हैं तो सब से पहले परमात्म- 
स्वरूप को बोधत करनेवाले प्रनन्त हेतु इस संसार में हमारी दृष्टिगत होते हैं जो सब से उच्च 
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एड कर्वेद: झअ० ५ | अर० ५ । वब० २५ ॥। 


परमात्मस्वरूप को दर्शा रहे हैं, जैसा कि संसार की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय झौर यह प्रद्ध त 
रचना आदि चिह्नों से स्पष्टतया परमात्मा के स्वरूप का बोधन होता है, हे स्वंशक्तिसम्पन्न 
भगवन्‌ ? ओ्राप अ्रपने बड़े तेजस्वी स्वरूप का हमें ज्ञान करायें जिससे हम अ्रपने आपको पवित्र 
करें ॥१॥ 


श्रथ परमात्मस्वरूपमहत्वं कथ्यते-- 


अब परमात्मस्वरूप का महत्व कथन करते हैं-- 


प्रति पीमप्रिजेरते समिंद्धः प्रतिं विप्रांसो मतिमिंगुणन्तः। 
उषा यांति ज्योतिंषा बाध॑माना विश्वा तमॉसि दुरिताप॑ ढेवी ॥२॥ 


प्रति । सीं। अग्नि: | जरते | संडईद्धः | प्रति । विप्रांसः। मति5मिः । 
| वि 4 5 ५५ 
गूणन्तः । उषाः । याति । ज्योतिषा। बराध॑माना । विश्वां | तमाँसि । दुःउइता । 
अप॑ । देवी ॥२॥ 


पदार्थ :--(देवी )१रमात्मनो दिव्यस्वरूपं (दुरिता, श्रप) पापानि दूरीकुवंत्‌, तथा 
(विश्वा, तमांसि) स्वविधान्यज्ञानानि (बाधमाना) निवतंयत्‌ (ज्योतिषा) स्वज्ञानेन 
(उषा:) अभ्युन्नति (याति) प्राप्नोति (विप्रास:) ये वेदवेत्तारो ब्राह्मणास्तं (मतिभि:) 
स्वबुद्धिभि: (गृणन्त:) ग्रह्नन्ति (प्रति) तान्प्रति परमात्मस्वरूपम्‌ (समिद्धः) 
समीचीनरीत्या प्रकाशते, तथा च (अग्नि) ज्योति:स्वरूप: परमात्मा (सीं) स्वीक्ृत्य 
“सोमितिपरिपग्रहार्थीय:” निरु: १।७ ॥। (प्रति जरते)प्रतिभाव॑ व्यापकतया प्रकाशते ।। 


पदार्थं-- (देवी) परमात्मा का दिव्यस्वरूप (दुरिता, अ्रप) पाषों को दूर करता तथा 
(विश्वा, तमांसि) सब प्रकार के भ्ज्ञानों को (बाधमाना) निवृत्त करता हुआ (ज्योतिषा) भ्रपने 
ज्ञान से (उषाः) उच्च गति को (याति) प्राप्त है (विप्रास:) वेदवेत्ता ब्राह्मण उसको (मतिश्रि:) 
. स्व बुद्धियों से (गृणन्तः) ग्रहण करते हैं (प्रति) उनको परमात्मस्वरूप (समिद्ध:) सम्यक्‌ रीति 
से प्रकाशित होता और (श्रग्नि:) ज्योतिस्वरूप परमात्मा (सीं) भलीभाँति (प्रति, जरते) प्रत्येक 
में व्यापकभाव से प्रकाशित हो रहा है ॥ ह 


भावार्थ--ज्ञातस्वरूप परमात्मा का दिव्यस्वरूप्र सदेव प्रकाशमान हुआ भ्रज्ञानरूप अ्न्धकार 
को निवृत्त करके ज्ञानरूप ज्योति का विस्तार करता श्रर्थात्‌ उषारूप ज्योति के समान उच्चभाव 
को प्राप्त होता है, वह वेदवेत्ता ब्राह्मणों की बुद्धि का विषय होने से उनके प्रति प्रकाशित होता 
अर्थात्‌ वे परमात्मस्वरूप को श्रपनी निर्मल बुद्धि से भलीभाँति श्रवगत करते हैं, श्रधिक क्या 
उसका दिव्य स्वरूप संसार के प्रत्येक पदार्थ में ओतप्रोत हो रहा है, इसलिए सब पुरुषों को 
उचित है कि वह परमात्मस्वरूप को श्रपने-अपने हृदय में अवगत करते हुए अपने जीवन को 
छच्च बनावें, श्रर्थात्‌ जिस प्रकार उषाकाल' श्रन्धकार को निवृत्त करके प्रकाशमय हो जाता है 
इसी प्रकार परमात्मा भ्रज्ञानरूप अन्धकार को दूर करके अपने प्रकाश से विद्वानों के हृदय को 
प्रकाशित करता है ॥र॥ ः 


ऋणग्वेद: मं० ७ | अ० ५ | सू० छ८ ॥। ९५ 


एता ड ॒ त्याः प्रत्यदश्ननपुरस्ताज्ज्योतियेच्छन्ती रुषसों विभातीः। 
अजीजनत्सयें. यज्ञमप्रिमंपाचीन॑ तमों. अगादर्जष्टम ॥३॥ 


एताः । ऊँ इतिं । त्याः | प्रतिं। ग्हश्रन । पुरस्तांत । ज्योति! । यच्छ॑न्तीः 
उपसः | वि3भाती; | अजीजनन । सूर्य | यज्ञ । अग्नि। अपाचीन | तम॑: 
अगात्‌ | अजुएं ॥३॥ 


पदार्थे:--(उषस: ) ज्ञानस्वरूप: परमात्मा ( ज्योति:, यच्छ॒न्ती:) ज्ञान प्रकटयन्‌ 
(विभाती:) रोचमानो5स्ति, तथा तज्ज्ञानम्‌ (प्रति) मनुष्यान्प्रति (पुरस्तातू, अद्श्रन) 
सर्वस्मात्पूर्ब दृश्यते (एता, त्या:) इमा: परमात्मशक्तय: (सूर्य, यज्ञं, अग्निम्‌) सूर्य 
यज्ञ वत्नि च (अजीजनन्‌) उत्पादयन्ति (उ) तथा (अजुष्टं, तम:) अप्रियं तमः 
(अपाचीनं) अपहृत्य (अगात) ज्ञानात्मकप्रकाशम विस्तृण्वन्ति ।। 


पदार्थ--(उषस:) ज्ञानस्वरूप परमात्मा (ज्योति: यच्छन्ती:) ज्ञान का प्रकाश करता हुआ 
(विभाती:) प्रकाशित होता, और उसका ज्ञान (प्रति) मनुष्यों के प्रति (पुरस्तात्‌ प्रदूश्नन्‌ू) सब 
से पूर्व देखा जाता है, (एता:त्या:) ये परमात्मशक्तियें (सूर्य, यज्ञ, श्रग्ति) सूर्य, यज्ञ तथा अग्नि 
को (भ्रजीजनन्‌) उत्पन्न करती (उ) और (अजुष्ट तमः) श्रप्रिय तम को (अपाचीनं) दूर करके 
(प्रगात्‌) ज्ञानरूप प्रकाश का विस्तार करती हैं ॥ 


भावार्थ --ज्ञानस्वरूप परमात्मा का ज्ञान सब से पूर्व देखा जाता है वह अपने ज्ञान का 
विस्तार करके पीछे प्रकाशित होता है, क्योंकि उसके जानने के लिए पहले ज्ञान की प्रावश्यकता 
है ओर उसी परमात्मा से सूय्यं चन्द्रादि दिव्य ज्योतियाँ उत्पन्न होतीं, उसी से यज्ञ का प्रादर्भाव 
होता और उसी से भ्रग्नि ग्रादि तत्त्व उत्पन्न होते हैं, वही परमात्मा श्रज्ञानरूप तम का ताश 
करके सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड में अपने ज्ञानरूप प्रकाश का विस्तार करता है, इसलिए सबका कतंव्य है 
कि' उसी ज्ञानस्वरूप परमात्मा को प्राप्त होकर ज्ञानकी वृद्धि द्वारा श्रपने जीवन को उच्च 
बनावें ॥३॥ 


अचेति दिवो दुृंहिता मघोनी विश्वें पश्यन्त्युषस विभातीम। 

आस्थाद्र्थ स्व॒धयां घुज्यमांनमा यमश्वांस: सुयुजोी वहन्ति ॥४॥ 

अचेंति | दिव! । दुष्िता । मघोनीं । विखें। पश्यान्ति । उपसे। वि3भातीं | 
भां । अस्थात्‌ । रथ । स्वधयां । युज्यमानं । आ। य॑। अश्वांस: | सुयु्जः । 
वहन्ति ॥४॥ 


पदार्थ :--(सुयुज:) सुष्ठुदीप्तिमत्य: परमात्मशक्तय: (अश्वास:) तीक्ष्णगत्या (यं, 
रथ) य॑ स्यन्दनम्‌ (आ) सम्यक (वहन्ति) गमयन्ति, तानभि: (युज्यमानम्‌ ) संमिलितां 


(दिव:, दुहिता) द्युलोकस्य दुहितरं (उषसं) उषसं (विश्वे, पश्यन्ति) सर्वेज्वलोकन्ते, . 


या (अचेति) दिव्यज्योति:सम्पन्ना (मघोनी) ऐश्वरययुक्ता (विभातीं ) प्रकाशमाना 
(स्वधया) अन्नादिविविधपदार्थंसम्पन्ना, तथा या (आरा) सम्यक्‌ (अस्थात्‌) दुढ़तया 
तिष्ठति । 


पद... ऋग्वेद: ग्र० ५ । श्र० ५ । व० २५ ।। 


पवार्थ--(सुयुज:) सुन्दर दीप्तिवाली परमात्मशक्तियें (श्रश्वास:) शीघ्र गतिद्वारा (यं, 
रथं) जिस रथ को (झ्रा) भले प्रकार (वहन्ति) चलाती हैं, उससे (युज्यमानं) जुड़ी हुई (दिव:, 
दुहिता) झुलोक की दुहिता (उषसं) उषा को (विश्व, पश्यन्ति) सब लोग देखते हैं, जो (अचेति) 
दिव्यज्योतिसम्पन्न (मघोनी) ऐश्वय्येवाली (विभातीं) प्रकाशयुक्त (स्वधया) अन्नादि पदार्थों से 
सम्पन्न, श्रौर जो (श्रा) भले प्रकार (भ्रस्थात्‌) दृढ़तावाली है ॥ 

भावाथं--मन्त्र का श्राशय यह है कि इस ब्रह्माण्डरूपी रथ को परमात्मा की दिव्यशक्तियें 
चलाती हैं, उसी रथ में जुड़ी हुई थुलोक की दुहिता उषा को विज्ञानी लोग देखते हैं ज्ञो श्रन्नादि 
ऐश्वय्यंसम्पन्न बड़ी दृढ़तावाली है, इस शक्ति को देखकर विज्ञानी महात्मा इस ब्रह्माण्ड में सर्वत्र 
परिपूर्ण परमात्मा का भ्रनुभव करते हुए उसी की उपासना में प्रवृत्त होकर श्रपने जीवन को 
सफल' करते और परमात्मा को अचिन्त्य शक्तियों को विचारते हुए उसी में संलग्न होकर 
प्रमृतभाव को प्राप्त होते हैं ॥४॥ 

ग्रथश्वर्य्यसम्पन्न: परमात्मा प्राथ्यंते--- 
अब ऐश्वर्य्य सम्पन्न परमात्मा की स्तुति कथन करते हुए प्रार्थना करते हैं-- 


प्रति त्वाद्य सुमनंसो बुधन्तास्माकांसों मघवांनों वर्य च॑। 
तिल्विलायध्व॑सुषसो विभातीयेय पांत स्वस्तिभिः सदा न! ॥०॥ 


प्रति | त्वा। अद्य | सुड्मनंसः । ब॒धन्‍नत | अस्माकांसः। मघ5वांनः । 
वयं | च॑ | तिखिलायध्वँ । उपसः | विइमाउतीः । यूयं | पात । स्वस्तिडमिः । 


सदा | नः ॥५॥ 

पदार्थ :--हे परमात्मन्‌ ! (त्वा, प्रति) भवन्तं प्रति (अद्य) अ्रस्मिन्‍्वत्तंमाने 

दिने (सुमनसः) सुचेतसो विज्ञानिन: (अस्माकास:) अस्मदीया ऋत्विगादयश्च 
(मघवान:) ऐश्वयँसम्पन्न भवन्तम्‌ (बुधन्त) बोधयन्ति (च) च पुनः (वयम्‌) वयम्‌ 
भवन्महत्वं बुध्यामहे (यूयम्‌ ) हे परमात्मन्‌ ! त्वम्‌ (तिल्विलायध्वम्‌) अ्रस्मासु मिथ 
प्रेमोत्पादको भव, यतो भवान्‌ (उषस:) प्रकाशस्वरूपज्ञानेन (विभाती:) शश्वत्प्रकाशते 
(यूयम्‌) भवन्त: (स्वस्तिभि:) स्वस्तिमयीभिवेंदवास्भि: (नः) श्रस्मान्‌ (सदा) शश्वत्‌ 
(पात) पुनन्तु ।। 
इत्यष्टासप्ततितमं सुक्तं प०चविद्ञो वर्गन्‍्च समाप्त: ॥। 

पदार्थ--हे परमात्मन्‌ ! (त्वा, प्रति) आपके प्रति (अद्य) श्राज (सुमनसः) सुन्दर मनवाले 
विज्ञानी श्लोर (अस्माकास:) हमारे ऋत्विगादि (मघवान:) ऐश्वय्यंसम्पन्न आपको (बुधन्त) 
बोधन करते (च) श्रौर (वयम्‌ ) हमलोग आप के महत्त्व को समभते हैं । हे परमात्मन्‌ ! आप 
(तिल्विलायध्वं) हम में परस्पर प्रेम भाव उत्पन्न करें क्योंकि झ्राप (उषस:) प्रकाशरूप ज्ञान से 
(विभातीः) सदा प्रकाशमान हैं (यूयं) आप (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचन रूप वेदबाणियों से (नः) 
हमको (सदा) सदा (पात) पवित्र करें ॥ 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ! श्रापको शान्त मनवाले योगीजन बोधन करते तथा बड़े-बड़े 
ऐश्वय्यंसम्पन्न आप के यश को वर्णन करते हैं और श्रापकी प्रेममय रज्जू से बन्धे हुए भक्तजन 
आपका सदेव कीतेन करते हैं, कृपा करके हमको कल्याणरूप वाणियों से सदा के लिए पवित्र 
करें ।॥| 

७८ वाँ सृक्‍त और २५ वाँ वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ । अं० ५ | सू० ७९॥। | ९७ 


ग्रथ पञचर्चस्य एकोनाशीतितमस्य सुक्तस्य--- 


१-५ वसिष्ठ ऋषि: ।। उषा देवता ।। छुन्दः--१,४ 
निच॒त्‌-त्रिष्दुप्‌ । २, ३, विराट्त्रिष्ट्प्‌ ॥। 
४ आर्चो स्वराट त्रिष्टुप्‌ ।। 
घेवतः स्वरः ॥। 
ध्रथ स्वयंप्रकाशपरमात्मनः सकाशादज्ञान निवृत्तिवंष्यंत्े--- 
अब परमात्मा की स्वयं प्रकाशता कथन करते हुए उसी से अज्ञान निवत्ति का वर्णन करते हैं-- 


व्युश/्षा आंवः पथ्याई जनांनां पश्च॑ क्षितीमानुषीबॉधयं॑न्ती | 

सुसंदरग्मिरुक्तमिंभानिमश्रेद्द सयों रोदंसी चक्षंसावः ॥१॥ 

वि। उषा;। आवः। पथ्यां। जनानां। पश्चं। क्षिती।। मातुंषीः । 
बोधर्यन्ती । सुसंहकूडमि: । उतक्तडमि! । भानुं । अश्रेत्‌ । वि। सूर्य/ । रोदंसी 
इति । चक्तंसा | आवरित्यांवः ॥१॥ 


पदार्थे:--(सूयय:) स्वतःप्रकाश: परमात्मा (रोदसी) प्ृथ्व्यन्तरिक्षयोम॑ध्ये 
(चक्षसा) स्वप्रकाशेन (आवः) सर्व प्रकाशयन्‌ (वि, उषा:) स्वविशेषज्ञानेन (पञ्च, 
जनानाम्‌) पण्चविधानपि मनुष्यान्‌ (क्षितीः)) भूमौ (मानुषीः) मनुष्यताम्‌ 
(बोधयन्ती) उपदिशति, यः (आव: पशथ्या) सर्वेभ्यों विशेषेण पथ्यो हितकरो5स्ति, 
अस्माभि: प्रजाभि: (वि) विशेषतया कतंव्यमस्ति यद्वयम्‌ (उक्षभि:) अत्यन्तबलवता 
(सुसंदृग्भि:) स्वसत्यज्ञानेन (भानुम्‌, अश्रेत्‌) त॑ स्वप्रकाशमाश्रयेम ।। 

पदार्थ--(सूर्य:) स्वत:प्रकाश परमात्मा (रोदसी) पृथ्वी तथा द्युलोक के मध्य में (चक्षसा) 
श्रपने प्रकाश से (आवः) सबको प्रकाशित करता हुआ (वि, उषा:) श्रपने विशेष ज्ञान से 
(पञ्च, जनानां) पांचों प्रकार के मनुष्यों को (क्षिती:) इस पृथ्वी पर (मानुषी:) मनुष्यता का 
(बोधयन्ती) उपदेश कर रहा है, जो (आव:, पथ्या) सब के लिए विशेषरूप से पथ्य है, हम सब 
प्रजाजनों का (वि) विशेषता से मुख्य कतंव्य है कि हम (उक्षभि:) श्रत्यन्तबलयुक्त (सूसंदुग्भि:) 
अपने सत्यज्ञान से (भान्‌, अश्रेत्‌) उस स्वयंप्रकाश को झाश्रयण करें ॥ 

भावाय्ं--चह पूर्ण परमात्मा जो भ्रपनी दिव्य ज्योति से सम्पूर्ण भूमण्डल को प्रकाशित 
करता हुआ अपने विशेष ज्ञान से “पठ्च जना” “ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र और दस्यु, इन 
पांचों प्रकार के मनुष्यों को सत्यज्ञान का उपदेश कर रहा है, जो सब के लिए परम उपयोगी है, 
हमारा कतंव्य है कि हम यत्नपूर्वक उस स्वतःप्रकाश परमात्मा के स्वरूप को जान कर उसी का 
ग्राश्नयण करें ॥ 


व्यज्ञते दिवो अन्तलेष्वक्तन्विशों न यक्ता उषसों यतन्‍्ते। 

सं ते गावस्तम आ वंतेयन्ति ज्योतियेच्छन्ति सवितेंच बाहू ॥२॥ 

वि। अज्ञते | दिवः । भ्रन्तेंषु । अक्तून | विश: । न। युक्ता। । उषस; 
य॒तन्ते | सं। ते। गाव: । तमः | आ । वतेयन्ति । ज्योतिं।। यच्छन्ति । 
सविता5ईव । बाहू इति ॥२॥ 


९्द ऋग्वेद: अ० ५ | अ० ५। व० २६।। 


पवार्थ:--है परमात्मन्‌ ! भवान्‌ (दिव:, अन्तेषु) दिव: परययन्तप्रदेशेषु (अक्तून) 
सूर्यादिप्रकाश: (न) सदृद्वः (विश:, अज्जते) सर्वा: प्रजा: प्रकटयन्‌ (वि) सम्यक्‌ 
(उषस:, युक्ता:,) प्रकाशिता: (यतन्ते) करोति (ते, गाव:) तब ज्ञानस्वरूपप्रकाश: 
(तम:) अज्ञानस्वरूपान्धकारं (आ) सम्यक्‌ (वर्तयन्ति) नाशयति (सविता, इब, 
बाहू) सूर्यरश्मिवत्‌ (ज्योति:) तव तेज: (सं, यच्छुन्ति) सर्व भासयति ।। 

पदार्थ--है परमात्मन्‌ ! आप (दिव:, अन्‍्तेषु) छुलोकपय॑न्त प्रदेशों में (अक्त्‌ न) सूर्यादि 
प्रकाशों के (न) समान (विश: अज्जते) सम्पूर्ण प्रजाश्रों को प्रकट करते (वि) भले प्रकार 
(उषसः:युक्ता:) प्रकाशयुक्त (यतन्ते) कर रहे हैं (ते, गाव:) तुम्हारा ज्ञानरूप प्रकाश (तम:) 
अ्ज्ञान रूप तम को (श्रा) भले प्रकार (वर्तयन्ति) दूर करता है (सविता, इब, बाहू) सूय्ये की 
किरणों के समान (ज्योति:) तुम्हारी ज्योति (सं, यच्छन्ति) सबको प्रकाशित करती हैं ॥ 

भावाथं-हे प्रकाशस्वरूप परमात्मन्‌ ! श्राप झुलोकपय्य॑न्त सम्पूर्ण प्रजाशों को ग्रपनी 
दिव्य ज्योति से प्रकाशित कर रहे हैं भ्र्थात्‌ श्राप श्रपने ज्ञानहूप तप से प्रजाओों को रचकर 
सूथ्यें की किरणों के समान अज्ञानरूप तम को छिन्नभिन्न करके मनुष्यों को ज्ञानयुक्त बनाते हैं, 
जैसा कि “यस्य ज्ञानमयं तप:” इत्यादि उपनिषद्‌ वाक्यों में इसी मन्त्र को आश्रय करके कहा 
है कि उस परमात्मा का ज्ञान ही एक प्रकार का तप है, उसी ज्ञानरूप तप से परमात्मा इस 
ब्रह्माण्ड की रचना करके सबको यथावस्थित नियम में चला रहे हैं ॥२।। 


श्रथोक्तत्ञानप्राप्त्यर्थ परमात्मा प्राथ्यंते-- 
अब उस दविव्यज्ञान की प्राप्ति के लिये परमात्मा से प्रार्थना करते हैं-- 


अभृदुषा इन्द्रतमा मधोन्यजीजनत्सुविताय श्रवाँसि । 

वि दियो देवी दुंढिता दधात्यद्विरस्तमा म॒ुकूते बरनि ॥३॥ 

अभूत्‌ | उषाः । इन्द्रंधतमा । मघोनों । अजीजनत्‌ | सुविताय॑ | श्रवाँसि । 
वि | दिवः । देवी | दुहिता | दधाति । अज्लिरः5तमा । सुऊकृतें । वसूनि ॥३॥ 


.. परदार्थ:--(इन्द्रतमा) भो ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! त्वदीयम्‌ (वि) विस्तृतं 
ज्ञानम्‌ (सुविताय) नः कल्याणाय (उषा:, अभूत्‌) प्रकाशित भवेत्‌ (मघोनी) हे 
प्खिलेश्वयेयुक्त भगवन्‌ ! त्वम्‌ (श्रवांसि) स्वज्ञानशक्तिम (भ्रजीजनत्‌) प्रकाशय, 
है ज्योति:स्वरूप ! (दिव:, देवी) द्युलोकस्य देवी (दुहिता) तब दुहितुरूपा या 
दिव्यशक्ति: (अ्रद्धिरः, तमा) अत्यन्तगमनशीला तमोहन्न्री चाउस्ति, सा (सुकूते ) 
अस्मत्पुण्यकर्मणे (वसूनि, दधाति) धनानि धारयतु ।। 


पदार्थ--(इन्द्रतमा) हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! श्रापका (वि) विस्तृत ज्ञान (सुविताय) 
हमारे कल्याणार्थ (उषा:, अ्रभूत्‌ प्रकाशित हो (मघोनी) हे सर्वेश्वय्येसम्पन्न भगवन्‌ ! आप 
(क्रवांसि) भ्रपनी ज्ञानशक्ति को (भ्रजीजनत्‌) प्रकाशित करें, हे ज्योति:स्वरूप ! (दिव:, देवी) 
चझूलोक कौ देवी (दुहिता) तुम्हारी दुहिताख्य दिव्यशक्ति जो (अ्रज्धिर:, तमा) श्रत्यन्त गमनशील 
तमनाशक है वह (सुकृते) हमारे पुण्यों के लिये (वसूनि, दधाति) धनों को धारण करावे ॥ 

भावार्थ--है सवंशक्ति सम्पन्न परमात्मन्‌ ! श्रापकी दुहितारूप विद्युतादि शक्तियें हमारे 


लिये कल्याणकारी होकर हमें श्रनन्त प्रकाश का धन धारण करावें, और श्रापका ज्ञान हमारे 
हृदय को प्रकाशित करे ॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ | झ० ५ | सू० ७९ ।॥। ९९ 


इस मन्त्र में परमात्मरूप शक्ति को “दुहिता” इस प्रभिप्राय से कथन किया गया है कि 
“बुहिता ढुहिता” इस वंदिकोक्ति के समान परमात्मा की विद्युतादि दिव्यशक्तियें दूर देशों में 
जाकर हित उत्पन्न करती हैं और जो दूर देशों में जाकर हित उत्पन्न करे उसको दुहिता कहते 
हैं, इसलिये “दुहिता” शब्द से यहां विद्युतादि शक्तियों का ग्रहण है, जहां दुहिता शब्द का दिव: 
शब्द के साथ सम्बन्ध होता है वहां यह अर्थ होते हैं कि जो द्यूलोकादि दूर देशों में जाकर हित 
उत्पन्न करे उसका नाम “दिवोदुहिता' है, यहां दुहिता शब्द के अर्थ शक्ति के हैं, पुत्री के 
नहीं ॥३॥। | 


तावंदुषों राधों अस्मम्य॑ रास्व याव॑त्स्तोतृभ्यो अर॑दो गणाना । 

यां त्वां जजुबषभस्था रवेंण वि दृत्वहर्थ दुरो अद्वेरौर्णों! ॥४॥ 

ताव॑ंत्‌ | उप; । राध॑: । अस्मभ्येँ । रास्व । याव॑त्‌ । स्तोतृ5भ्यं: । अरंदः 
गुणाना । यां । तथा | जज्ञ। | वृषभस्य॑ । रवेंग | वि। हृत्हहस्य॑ | दुरः । अं; 
ओऔणणों: ॥४॥ 

पदार्थ :--(उष:) हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! (अस्मभ्यम्‌) अ्रस्मदर्थम्‌ (अरद:) 
आदौ (तावतू, राधः, रास्व) तावत्‌ धन प्रयच्छ (यावत्‌) यावता वयम्‌ (गृणाना) 
तवां गृणतः स्तोतृभ्य: स्तोतृन्‌ विदुष: प्रसादयेम (यां, त्वा) य॑ं त्वाम्‌ (वृषभस्य, 
रवेण, जज्ञु:) वृषभवत्‌ उच्चस्वरेण प्रकट्यन्ति स्तुवन्ति, तथा चास्मभ्यम्‌ (दृलहस्य, 
दुरः, अद्रे:) दृढ़तायुक्तानतिकठिनमार्गान्‌ (वि) सम्यक्‌ (श्रौर्णो:) विवृतान्‌ कुरु ।।४॥। 

पदार्थ--(उष:) हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! (अस्मभ्यं) हमलोगों को (श्ररद:) प्रथम 
(तावत्‌, राध:, रास्व) उतना धन प्रदान करें (यावत्‌) जितने से हम (गृणाना) आपको ग्रहण 
करनेवाले (स्तोतृभ्य:) स्तोता विद्वानों को प्रसन्न कर सकें (यां, त्वा) जो आपको (वृषभस्य, 
रवेण, जज्ञु:) वृषभ के समान उच्चस्वर से प्रकट कर रहे हैं श्र्थात्‌ श्रापकी स्तुति करते हैं, 
प्रौर हमारे लिये (दृकहस्य, दुर:, भ्रद्रे:) दृढ़तायुक्त कठिन से कठिन मार्गों को (वि) भलीभाँति 
(ओऔर्णो:) खोल दें ॥ 

भावारथं--हे सर्वपालक भगवन्‌ ! श्राप हमको ऐश्वर्य्यंसम्पन्न करें जिससे हम अपने 
बेदवेत्ता स्तोता झादि विद्वानों को प्रसन्न करें, जो हमारे प्रति आपकी स्तुति उच्चस्वर से वर्णन 
करते हैं या यों कहो कि परमात्मस्तुति कीत॑ंन करते हुए हमको आपकी उपासना में प्रवृत्त करते 


हैं, है भगवन्‌ ! श्राप हम में ऐसी शक्ति प्रदान करें कि कठिन से कठिन मार्गों के द्वारों को 
खोलकर आपका दर्शन कर सके ।।४॥ 


सम्प्रति धनप्राप्तये ईश्वर: प्राथ्यंते-- 
अब धनप्राप्ति की प्रार्थना करते हैं-- 

७. $>9॥ $ ॥ै 9 [। इरथन्ती 

देवंदेंवे राधसे  चोदय॑न्त्यस्मझक्सूनुतां हरय॑न्ती। 

व्युच्छन्ती नः सनये थियों घा यूयं पांत स्वस्तिमि सदां नः ॥५॥ 

देव॑देँव । राधसे । चोदय॑न्ती। अस्मयूक्‌ू । सूद्तां:। ईरय॑न्ती। 
विउउच्छन्ती । न; | सनये । घियंः । घा; । यूये । पात । स्वस्तिउमिः । सदा । 
न ॥५॥ 


१०० ऋग्वेद: अ० ५ | झ० ५। व॑० २७ ॥। 


पदार्थ:-है परमात्मन्‌ ! (देवं, देवं) सर्वान्स्तोतन्‌ (राघसे) धनप्राप्तये 
(चोदयन्ती) प्रेरयतु (प्रस्मद्यूकू) अस्मदभिमुखम्‌ (सूनृता:) उत्तमवेदवाच: प्रति 
(व्यूच्छन्ती) उत्साहयतु, तथा च (न: भ्रस्माकम्‌ (धिय:) बुद्धी: (सनये) दानाय (धा:) 
धारयन्‌ (ईरयन्ती) ता:प्रति प्रेरयतु, यतो वयं प्रदाने समर्था भवेम (यूयम्‌) भवान्‌ 
(स्वस्तिभि:) कल्याणीभिर्वास्भि: (नः) अस्मान्‌ (सदा) निरन्तरम्‌ (पात) रक्षतु 
#पुनातु ॥। 
इत्येकोनाशीतितमं सुकतं षर्दाविज्ञों बर्गंइ्च समाप्त: ॥॥ 


पदार्थ-- हे परमात्मन्‌ (देवं देवं) सब श्रोताओ्रों को (राधसे) धनप्राप्ति के लिये 
(चोदयन्ती) प्रेरित करें, (अश्रस्मद्यकू) हम यजमानों को (सूनृता:) उत्तम वेदवाणियों की श्रोर 
(व्युच्छन्ती) उत्साहित करें, श्रौर (नः) हमारी (धियः) बुद्धियों को (सनये) दान के लिये 
(धा:) धारण करते हुए (ईरयन्ती) उस श्रोर प्रेरें, जिससे हम दान में सम्थे हों, और (यूयं) 
भाप (स्वस्तिभि:) कल्याणरूप वाणियों से (न:) हमको (सदा) सदा (पात) पवित्र करें।। 

भावाथं--हे दिव्यशक्तिसम्पन्न परमात्मन्‌ ! आप भ्रब स्तोताओं को धन-धान्यादि से भले 
प्रकार समृद्ध करें ताकि वह उत्तमोत्तम वेदवाणियों द्वारा आपका सदा स्तवन करते हुए हमारी 
बुद्धियों को आपकी ओर प्रेरित करें, और हे भगवन्‌ ! श्राप हमें दानशील बनावें ताकि हम 
उत्साहित होकर स्तोता श्रादि अधिकारियों को दान देने में समर्थ हों, श्रौर श्राप हमें सदा के 
लिए पवित्र करें, यह प्रार्थना है ॥॥५॥ 

७९वां सृक्त और २६वां वर्ग समाप्त हुआ । 


- 


षड्चस्यथाशोतितमस्य सुक्तस्य--- 
१०३ वसिष्ठ ऋषि: ।। उषा देवता ॥ छुन्द:--१ त्रिष्टुप्‌ । 
२ विराट त्रिष्टुप्‌ । ३ निचुत्‌ त्रिष्ट॒प्‌ ॥। 
धेवत: स्वर: ॥॥ 
भ्रथ श्रखिलभुवननिर्माणं परमात्मनः सकाशादिति वर्ष्यते ॥। 
अब सब भुवनों तथा दिव्य पदार्थों की रचना परमात्मा से होता कथन करते हैं-- 
प्रति स्तोमेंभिरुषसं वर्सिष्ठा गीभिर्विप्रांसः प्रथमा अंबुध्नन। 
विवतेय॑न्ती रज॑सी सम॑न्‍्ते आविष्कृण्वतीं सुवनानि विश्वां ॥१॥ 
प्रति । स्तोमेंमि: । उपसे॑ । वसिष्ठा;। गीउमिः | विश्रांस;। प्रयमाः । 
अबुध्नन । विध्वर्तयेन्ती | रज॑सी इतिं। सउम॑न्ते हति। संडर्मन्ते। आविः5क्णवर्ती । 
भ्रुवनीन । विश्वां ॥ १॥ 
पदार्थ :--(विश्वा, भुवनानि) अन्न संसारे सकलभुवनानि (आ्रावि:, क्ृण्व॒तीं) 


प्रकटयन्‌ परमात्मा (प्रथमाः:) झ्रादो (विश्रास:) वेदवेतन्‌ ब्राह्मणान्‌ (अबुध्नन) 
श्रबोधयत्‌, तथा (वसिष्ठा:) ते विशेषगुणसम्पन्ना विद्वांस: (प्रति, उषसं ) प्रत्युष:- 


ऋग्वेद: मं० ७ | ग्र० ५ | सू० ८० ॥। १०१ 


कालम्‌ (स्तोमेभि:, गीमभि:,) यज्ञमयीकि: वाग्भि: परमात्मानमस्तुवन्‌ तथा 
(समन्ते) अन्ते  विरामकाले (रजसी) रजोग्रुणप्रधानां परमात्मशक्तिः (विवत्तयन्ती) 
इदं निखिलमपि ब्रह्माण्ड संहरति ।। 

पदार्थ--(विश्वा, भुवतानि) इस संसार के सम्पूर्ण भुवनों की (ग्रावि: कृष्वती) रचता 
करते हुए परमात्मा ने (विप्रास:) वेदवेत्ता ब्राह्मणों को अबुध्नन्‌) बोधन किया, और (वसिष्ठा:) 
उन विशेषगुणसम्पन्न विद्वानों ने (प्रति उषसं) प्रत्येक उषाकाल में (स्तोमेभि:, गीभि:) यज्ञरूप 
वाणियों द्वारा परमात्मा का स्तवन किया, और (समन्ते) श्रन्त समय में (रजसी) रजोगुणप्रधान 
परमात्मशक्ति (विवत्तयन्ती) इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को लय करती है ॥। 


भावार्थ--इस मन्त्र में संसार की उत्पत्ति, स्थिति तथा लग का वर्णन किया गया है 
प्र्थात्‌ संसार की उक्त तीन अवस्थाओं का कारण एकमात्र परमात्मा है, वह परमात्मा इस 
संसार की रचनाकाल में प्रथम ऋषियों को वेद का ज्ञान देता है। जिससे सब प्रजा उस 
रचयिता परमात्मा के नियमों को भले प्रकार जानकर तदनुसार ही श्राचरण करते हुए संसार में 
सुखपूर्वक विचरें, वही परमात्मा सब संसार का पालक, पोषक श्रौर अन्त समय में वही सबका 
संहार करने वाला है ॥१॥ 


एषा स्था नव्यमायुदे्धाना गूद्ूवी तमो ज्योतिंषोषा अंबोधि । 
अग्र॑ एतिे युवतिरहंयाणा प्राचिंकितत्सयें यज्ञमग्निम्‌ ॥२॥ 


एपा । स्या । नव्यं । आयु; । दर्धाना। गरृढूवी | तमंः। ज्योतिषा। 
उषा; | अबोधि | अग्रें। एति | युवतिः । अहयाणा । प्र | अ्रचिकितत्‌ | सूर्य । 
यज्ञ । अग्नि ॥२।॥ 


पदार्थ:--(अग्र) सृष्टिरचनाया: प्राक्‌ (एषा, गूढ़वी) एबा परमात्मनो 
गुह्य॒शक्ति: (ज्योतिषा, तम:) प्रकाशात्मकज्योतिषा तमो निरस्य (सूर्य, यज्ञं, अग्निम्‌ ) 
सूर्य यज्ञमग्निच (प्र) सम्यक्‌ (अचिकितत्‌) रचितवती तथा (उषा:, अ्रबोधि) उषः:- 
काल बोधयन्ती सा (अह्याणा, युवति:) प्रकाशवती सदा यौवनसम्पन्नेव विराजते 
(स्यथा) सा शक्ति: (नव्यं, आयु:, दधाना) नूतनमायुर्धारयन्ती (एति) तस्मिन्नेव 
परमात्मनि लीयते ।। 


पदार्थं---(श्रग्ने) सृष्टि रचना से प्रथम (एषा, गूढ़वी) यह परमात्मा की गुह्मशक्ति 
(ज्योतिषा, तम:) प्रकाशरूप ज्योति से तम का नाश करके (सूर्य, यज्ञं, श्रर्नि) सूर्य, यज्ञ तथा 
प्रग्ति को (प्र) भले प्रकार (अचिकितत्‌) रचती और (उषा, श्रबोधि) उषाकाल का बोधन 
करती हुई वह (अ्रह्याणा, युवति:) प्रकाशवती सदा युवावस्थासम्पन्न रहती है (त्या) वह शक्ति 
(नव्यं, श्रायुट, दधाना) नवीन श्रायु को धारण करती हुई (एति) उसी परमात्मा में लय 
हो जाती है ॥। 

भावाथं--परमात्मा की दिव्य शक्ति जिससे सुष्टि के आदि काल में पुनः रचना होती है 
बह परमात्मा की प्रकाशरूप ज्योति से प्रथम श्रन्धकार का नाश करती है, क्योंकि प्रलयकाल में 
गह सब संसार अन्धकारमय होता है, तत्पश्चात्‌ सूथ्यं, अग्नि और यज्ञ को रचकर उषाकाल 
का बोधन कराती है जिससे सब प्रजागण परमात्मा का स्तवन करते हुए अपने कार्यों में प्रवृत्त 


१०२ ऋग्वेद: श्र० ५ | अ्र० ५ । व० २७ ॥। 


होते हैं, परमात्मा की उस' दिव्य शक्ति में कभी विकार उत्पन्न नहीं होता, वह युवावस्था को 


प्राप्त हुई मनुष्यों को कर्मानुसार सदा बल, बुद्धि श्रादि नूतन भावों को प्रदान करती रहती है 
और भ्रन्त में उसी परमात्मा में लय हो जाती है।। 


ग्रथ परमात्मन; सकाशात्सुखं प्राथ्यते-- 


अब इस सृक्त के अंत में परमात्मा के दिव्य ग्रुणों का वर्णन करते हुए उससे 
स्वस्ति की प्रार्थना करते हैं-- 


अख्बांवतीगोंम॑तीन उषासों बीरवंतीः सदंसुच्छन्तु भद्गाः। 
घृतं दुहांना विश्वतः प्रपीता यूयं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥३॥ 


अश्वंध्वती: | गोइमैती: । नः । उपस॑: । वीर<वंतीः | सर्द । उच्छन्तु । 
भद्रा; । घृ्त । दुह्ांना। विश्वत॑ः | प्रडपीता: । यूय॑ । पात। स्वस्तिडमिः 
सदा | नः ॥३॥ 


पदार्थ :--है परमात्मन्‌ ! भवान्‌ (अ्रश्वावती:) स्वंगतीनामाश्रय: (गोमतीः ) 
स्वेज्ञानानामाधार: (वीरवती:) सर्वषां शौर्यादिगुणानाञआ्च आश्रयो5स्ति (नः) 
अस्मान्‌ (उषस:) प्रकाशमानान्‌ (भद्रा:) श्रेयस्करागुणान्‌ (सदम्‌) सवेदा (उच्छन्तु) 
प्रापयतु, भवान्‌ (विश्वत:) स्वतः (घृतम्‌) हार्दम (दुहाना:) उत्पादयन्‌ (प्रपीता:) 
जगदाश्रयो5स्ति (यूयम्‌) भवान्‌ (नः) अस्मान्‌ (स्वस्तिभिः) कल्याणवाम्भि: (सदा) 
निरन्तरम्‌ (पात) रक्षतु -पुनातु ।। 


इति श्रीमदाय्यंमुनिनोपनिबद्धे ऋक्‍्संहिताभाष्ये सप्तममण्डले 
पञ्चमाष्टके पञचमो5ध्यायो5शीतितमं सुक्‍तं 
सप्तविद्यो वर्गइच् समाप्त: ॥। 


पदार्थ--हे परमात्मत्‌ ! आप (श्रश्वावती:) सवंगतियों का झ्राश्नय (गोमतीः) सब ज्ञानों 
का श्राधार (वीरवती:) सब वीरतादि ग्रुणों का आश्रय हो (नः) हमको (उषस:) प्रकाशवाले 
(भद्वा:) भद्र गुण (सदं) सदा के लिए (उच्छन्तु) प्राप्त करायें, आप (विश्वत:) सब ओर से 
(घृतं) प्रेम को (दुहाना:) उत्पन्न करनेवाले (प्रपीता:) सबके श्राश्रय भूत हैं (सदा) सदा (पात) 
पवित्र करें ॥ 


भावा्थ---इस मन्त्र में परमात्मा का वर्णन करते हुए यह कथन किया है कि जिस प्रकार 
वर्तिका -- बत्ती सब ओर से स्नेह -- चिकनाई को अपने में लीन करके प्रकाश करती है इसी 
प्रकार सब प्रेमी पुरुषों को परमात्मा प्रकाश>ज्ञान प्रदान करते हैं, वही परमात्मा वीरता, 
धीरता, ज्ञान तथा गति आदि सब सदुगुणों का झ्राधार श्रौर प्रेममय पुरुषों का एकमात्र गति 
स्थान है ॥ 


. उसी परमात्मा की दिव्य शक्ति से यह सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड उत्पन्न होता उसी की सत्ता का लाभ 
कर स्थित रहता और श्रन्त में उसी में लय हो जाता है, इसी कारण उस शक्ति को इस मन्त्र 
में “प्रपोता” सबका भ्राश्रयभूत कहा गया है श्रौर इसी भाव को मह॒र्षि व्यास ने “स्वाप्ययात्‌ 


हक 
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॥१।१।९। ब्र० सू०॥ में यह वर्णन किया है कि कोई पदार्थ नाश को प्राप्त नहीं होता किन्तु 
सबका लय एकमात्र परमात्मा में होता है भ्रर्थात्‌ प्रथम प्रकतिरूप कारण में सब पदार्थों का लय 
हो जाता और कारण प्रकृति रूप में ब्रह्म में सदा विद्यमान रहता है, इसी प्रकार दूसरी जीवरूप 
प्रकृति भी जो अनादि काल से विद्यमान है वह भी प्रलय काल में ब्रह्माश्रित रहती है, इस' 
प्रकार चिदचिदीश्वर -- चित्‌ जीव, श्रचित्‌ प्रकृति और ब्रह्म यह तीनों अ्रनादि श्रनन्त हैं, यही 


वैदिकसिद्धान्त है जिसका विशेष वर्णन उपनिषद, गीता तथा ब्रह्मासृत्रा दि ग्रन्थों में विस्तारपूर्वक 
लिखा गया है ॥३॥ 


ऋग्वेद के ७ वें मण्डल में ८० वां सूक्त और २७वां वर्ग समाप्त हुआ, 
और पाचवें अष्टक में पाचवां अध्याय समाप्त हुआ ॥ 


अथ ब्रष्ठोध्याय: 


विश्वांनि देव सवितदेरितानि परां खुव यद्भई ततन्न आरुंव । 


श्रथ षपड्चस्य एकाशी तितमस्य सृक्तस्य--- 


१-६ वसिष्ठ ऋषि; ॥| उषा देवता ।। छुन्दः-- १ विराड बहती । 
२ भुरिग्बहती । ३ श्रार्षी बहती । ४, ६ श्रार्षाभुरिग्बहती । 
५ निचुद्बृहती ।। मध्यम: स्वरः ।। 
ग्रध सर्वप्रकाशक: परमात्मा वर्ण्यंते--- 
अब सर्वेप्रेरक तथा सर्वप्रकाशक परमात्मा का वर्णन करते हैं--- 
प्रत्यु अदृश्यायत्युं (चछन्‍्तीं दुढिता दिवः । 
अपो महिं व्ययति चक्त॑ंसे तमो ज्योतिष्कूणोति सूनरीं ॥१॥ 
प्रति | ऊँ इति | अदर्शि | आउयती । उच्छान्तीं | दुँडिता । दिवः । श्रपों 
इृति। महिं | व्ययति । चक्तेसे | तम॑ः । ज्योतिंः । कृणोति । सूनरीं ॥१॥ 
पदार्थ :--( ज्योति:) सर्वप्रकाशक: (महि) महत्‌ (तमः) श्रन्धकारम्‌ (व्ययति) 
नाशयति (चक्षसे) प्रकाशाय (दिव:, दुहिता) द्यूलोकस्य दुहितरमुषसम्‌ (प्रति, ऊ, 
अर्दाश) भ्रत्येकस्थाने प्रकाशयति (सूनरी, आयती) सुष्ठुप्रकाशं विस्तृताकाशे 
(उच्छन्ती) प्रसारयन्‌ (अपो) जलेन सवेविधदु:खं विहन्ति ।। 
पदार्थ --(ज्योति:) सबका प्रकाशक (महि) बड़े (तमः) श्रन्धकार को (व्ययति) नाश 
करनेवाला (चक्षसे) प्रकाश के लिए (दिव:, दुहिता) उषा का (प्रति, ऊ, अ्रदर्शि) प्रत्येक स्थान 


में प्रकाशित करनेवाला (सूनरी, आरायती) सुन्दर प्रकाश को विस्तृत आ्राकाश में (उच्छन्ती) 
फेलाकर (प्रपो) जलों द्वारा सब दुःखों को दूर करता है 


भावा्थ---दिव्य शक्ति सम्पन्न परमात्मा श्रपने अनन्त सामर्थ्य से उषादि ज्योतियों का 
विकास करता हुआ संसार के श्रन्धकार को दूर करता श्रौर विज्ञानी लोगों के लिए श्रपने 
प्रभुत ज्ञान का प्रकाश करता है, वही श्रपनी दिव्यशक्ति से वृष्दि द्वारा संसार का भरण-पोषण 
करता श्र वही सबको स्थिति देनेवाला है ॥१॥ 
उदुसख्त्रियां: रूजते स्ये! सच्चा उद्यन्नक्तंत्रमाचिवत्‌ । 
तवेदुधों व्युषि सूर्स्थ च स॑ भक्तेन॑ ग्मेमाहि ॥२॥ 
उत्‌ । उस्रियां: | सूजते । सूर्य: । सचां । उत्‌5यत्‌ । नक्षत्र । अर्चिज्वत्‌ । 
तव॑ । इतू । उषः | वि5उपषि । सूर्यस्थ । च | सं । भक्तेन । गमेमहि ॥२॥ 
पदार्थ:--(सूर्य:) विश्वोत्पादकः परमात्मा (उख्रिया:, सृजते) तेजोमण्डलं 
रचयति (उत्‌) तथा च (सचा) सह (नक्षत्रम्‌) नक्षत्राणि (उत्‌, यत्‌) उत्पादयन्‌ 


न है 


अक न 
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(भ्रचिवत्‌) प्रकाशवन्ति करोति (तव, इत्‌, उषः) तद्धि ते तेज: (व्यूषि) 
अ्रस्मान्प्रकाशयतु, यतो वयम्‌ (सूर्येस्थ) स्वप्रकाशं भवन्तं (सं, भकतेन) सम्यक्‌ 
श्रद्धया (गमेमहि) प्राप्तुयाम ॥। 

पदार्थ--(सूयय:) सबका उत्पन्न करनेवाला परमात्मा (उस्रिया:, सृजते) तेजोमण्डल को 
रचता (उत्‌) और (सचा) साथ ही (नक्षत्र) नक्षत्रों का (उत्‌ यत्‌) उत्पन्न करता हुआ 
(अ्रचिवत्‌) प्रकाशित करता है (तव, इत्‌ उषः) तुम्हारा वही तेज (व्युषि) हमको प्रकाशित करे, 
ताकि हम (सूयेस्थ) स्वतःप्रकाश श्रापको (सं, भक्त न) भले प्रकार श्रद्धापुवंक (गमेमहि) 
प्राप्त हों ॥ 

भावार्थ-- हे सबको उत्पन्न करनेवाले परमात्मन्‌ ! आपका तेजोमयस्वरूप जो सूय्यं 
चन्द्रादि लोकों को प्रकाशित कर रहा है वह हमको भी ज्ञान से प्रकाशित करे ताकि हम आ्रापको 
भक्तिभाव से प्राप्त हों श्र्थात्‌ हमलोग सदेव आपके ही स्वरूप का चिन्तन करते हुए अपने 
जीवन को पवित्र करें ॥२॥ 


प्रतिं त्वा दुहितिदिंव उषों जीरा अमभुत्स्महि । 
या वहसि पुरू स्पाहँ वनन्वाति रत्न न दाश॒षे मय: ॥श॥ 
प्रति । त्वा । दुद्ठितः । दिव: | उप | जीरा; । अभुत्स्महि । या । वहसि । 
परू । स्पाह | वनन्वति । रत्ने । दाशुषें । मय॑; ॥३॥ 
पदार्थ :--(वनन्वति) हे सर्वेभजनीय परमात्मन्‌ ! (दिव:, दुहितः उषः) 
दुुलोकस्य दुहित्रा उषसा (जीरा:) क्षिप्रम्‌ (त्वा, प्रति) भवन्तम्‌ (अभुत्स्महि) सम्यक्‌ 
बुध्येमहि, तथा (या) यो भवान्‌ (पुरु, स्पाहँ, वहसि) बहु धन प्रापपति, तथा 
(दाशुषे) यजमानाय (रत्नम्‌) रत्नानि (मयः) सुख च प्रापपति (न) तादुशमंब 
अस्मभ्यमपि प्रयच्छतु ।। 
पदार्थ--(वनत्वति) हे सवंभजनीय परमात्मन्‌ ! (दिवः, दुहितः, उष:) दचुलोक की 
दुहिता उषा के द्वारा (जीरा:) शीघ्र ही (त्वा, प्रति) भरपको (प्रभुत्स्महि) भरलेप्रकार जानें, 
झौर (या) जो श्राप (पुरु, स्पाहँ वहुसि) बहुत धन सबको प्राप्त कराते और (दाशुष) यजमान 
के लिए (रत्नं) रत्न (मयः) सुख देते हैं (न) उसी के समान हमें भी प्रदान करें ॥ 
भावार्थ - हे ज्योतिःस्वरूप परमात्मदेव ! आप ऐसी कृपा करें कि हम उपषाकाल में 
झ्रनुष्ठान करते हुए श्रापके समीप हों, श्राप ही सब सांसारिक रत्नादि ऐश्वय्यें तथा आत्मसुख 
देनेवाले हैं, कृपा करके हमको भी अपने प्रिय यजमातों के समान अभ्युदय और निःश्रेयसरूप 
दोनों प्रकार के सुखों को प्राप्त करायें, यहाँ मन्त्र में “मयः” शब्द से श्राध्यात्मिक आनन्द का 
ग्रहण है, जैसा कि “नमः शम्भवाय च्‌ सयोभवाय च् इत्यादि मन्‍्त्रों में वर्णण किया है, इसी 
भ्रानन्द की यहाँ परमात्मा से प्रार्थना की गई है ॥॥३॥ 
[0 ही 0 || जे ०6 [98 ०९ 
उच्छन्ती या कृणोषिं संहनां महि प्रख्ये दावे स्वट्ंश । 
किक ० लक । + ] (५ | 
तस्थांस्ते रत्नभाज इमहे वर्य स्थाम॑ मातुन सूनवः ॥४॥ 
उच्छन्ती । या | कृशोषिं । मंहनां । महि । प्र<रूये । देवि । स्व! । दशे । 
०. ॥ 5 हा | [/ 
तस्यांः । ते । रत्न5भा्जः । ईमह़े । वर्य । स्थाम । मातुः । न। सूनव। ॥ढी। 


१०६ ऋग्वेद: अ० ५ | अ० ६ व० १ || 


पदार्थे:--(देवि) हे दिव्यस्वरूप परमात्मन्‌ ! (दृशे) विज्ञानिज्ञानगोचर: (या) 
यो भवान्‌ (स्व:, प्रख्ये) स्वख्यातये (मंहना) स्वमहिम्ना (महि, क्ृणोषि) जगन्निर्माय 
(उच्छन्ती) अ्ज्ञानात्मकतमोनिरस्य स्वतेजोमयज्ञानं प्रकाशयति (वयम्‌) वयम्‌ 
(मातु:) जनन्या: (सूनव:) सुता: (न) इव (स्थाम) भवेम, तथा च (तस्या:) 
उक्तगुणसम्पन्नाया: (ते) तव (ईमहे) उपासनाया: कर्तारः (रत्नभाज:) रत्नपात्राणि 
भवेम ।। 


पदार्थ--(देवि) हे दिव्यस्वरूप परमात्मन्‌ ! (दुशे) विज्ञानियों के ज्ञानगोचर (या) जो 
श्राप (स्वः, प्रख्ये) अ्रपनी ख्याति के लिए (मंहना) स्वमहिमा से (महि, कृणोषि) जगत्‌ को 
रचकर (उच्छन्ती) भ्रज्ञानरूप अ्न्धकार का नाश करके अपने तेजोमय ज्ञान का प्रकाश करते ही 
(वर्य) हम लोग (मातु:) माता के (सूनव:) बच्चों के (न) समान (स्थाम) हों, और (तस्या:) 
पूर्वोक्तगुणसम्पन्न (ते) तुम्हारी (ईमहे) उपासना करते हुए (रत्नभाज:) रत्नों के पात्र बनें ॥ 


भावार्थ--है परमपिता परमात्मन्‌ ! आपको ज्ञान द्वारा विज्ञानी पुरुष ही उपलब्ध कर 
सकते हैं साधारण पुरुष नहीं, हे दिव्यस्वरूप भगवन्‌ ! आप हमारे ज्ञानार्थ ही श्रपनी अपूर्व 
सामथ्यं से इस. जगत की रचना करते हैं, ग्राप माता के समान हम पर प्यार करते हुए हमारी 
सब प्रकार से रक्षा करें और हमें ज्ञानसम्पन्न करके श्रपनी उपासना का अ्रधिकारी बनाबें ताकि 
हम आपके अनुग्रह से धन धान्‍्य से भरपुर हों ॥४॥ 


तच्चित्र राध आ अभरोषो यहींपैश्रत्तमम्‌ । 
यत्तें दिवो दुहितिमंतेभोज॑नं तद्रांस्व मुनजांमहै ॥५॥ 
ततू । चित्र । राध॑: | भरा । भर | उंष॑: | यत्‌ | दीर्थश्रुत्‌डत॑मं । यत्‌ । ते । 
दिव; । दुहितः । मते5भोज॑नं । तत्‌ । रास्व । भुनजामहै ॥५॥ 
| पदार्थ:--(उष:) हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! (यत्‌) यत्‌ (दीघ॑श्रुत्तमं) 
घोरान्धकारमिवाज्ञानमस्ति (तत्‌) तड्जवान्‌ निवर्त्य (चित्र, राध:, श्रा, भर) अनेक 
विधमुत्तमधनं प्रयच्छतु (यत्‌) यत्‌ (तै) तब (दिव:, दुहितः) दूरवर्तिदेशानां हित॑ 
सामर्थ्यमस्ति, तेन. (मतंभोजनम्‌) मनुष्येभ्यो भोजनमेव धनम्‌ (रास्व) ददातु, यतः 
(तत्‌) तद्धनम्‌ (भुनजामहै) भोगे उपयुनजामहै ।। 


पदार्थ-- (उष:) हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! (यत्‌) जो दीघ॑श्रुत्तमं) घोर अन्धकाररूप 
भ्रज्ञान है (तत्‌) उसको श्राप दूर करके (चित्र, राय:, झा, भर) नाना प्रकार का उत्तम धन 
प्रदान करें, और (यत्‌) जो (ते) तुम्हारा (दिव: दुहित:) दूरदेशों में हित करनेवाला सामथ्यं है 
उससे (मतंभोजनं) मनुष्यों का भोजनरूप धन (रास्व) दीजिये ताकि (तत्‌) वह (भुनजामहै) 
हमारे उपभोग में आवे ॥ 


भावार्थ--है परमात्मन्‌ ! आप महामोहरूप घोर प्ज्ञान का नाश करके हमें उत्तम ज्ञान 
की प्राप्ति करायें जिससे हम श्रपने भरण-पोषण के लिए धन उपलब्ध कर सकें, हे भगवन्‌ ! 
कोटानुकोटि ब्रह्माण्डों में श्रापका सामथ्ये व्याप्त हो रहा है, आप हमारे पालनकर्ता और नाना 
प्रकार के ऐश्वय्यंदाता हैं, कृपा करके हमारे भोजन के लिए अन्नादि धन दें ताकि हम आ्रापकी 
उपासना में प्रवृत्त रहें ॥५॥ 


है 


उिलनक्नल नाल कक 


ऋग्वेद: मं० ७ | झ्र० ५ | सू० ८१ ।। १०७ 


अ्रवः सूरिभ्यों अर्त वसुत्वनं वाजाँ अस्मभ्यं गोमंतः। 
चीदथिनत्री मघोन॑ः सून्तावत्युषा उच्छ॒दूप स्रिध: ॥६॥ 
श्रवं: | सूरिइभ्य । अमृत । वसुउत्वनं | वा्जान्‌ । अस्मभ्येँ । गोउमंतः । 
चोदयित्री । मधघोन॑: । सूद्तांउबती । उषा: । उच्छत्‌ । अप॑ । स्तर: ॥६॥ 
पदार्थे:-हे भगवन्‌ (सूरिभ्य:, श्रवः) स्तोतृभ्यो विद्वदृभ्यो यश: (अम्नतम्‌) 
अमृतम्‌ - मुक्तिम्‌ (वसुत्वनम्‌) श्रेष्ठंधनं तथा (वाजान्‌) अ्रनेकधाउन्नानि प्रददातु, 
तथा च (अस्मभ्यम्‌ (गोमतः) ज्ञानसाधनानि कलाकौशलादीनि (चोदयित्नी) सर्वस्य 
प्रेरयित्रीं शक्तिम्‌ द्क्तिम (उषा:, मघोनः) उषः काले यज्ञसाधकं सामर्थ्य 


(सूनृतावती) सत्यप्रियभाषणसाधिकां शक्ति च प्रयच्छुतु, तथा (भ्रप, ख्रिध:) 
अस्मत्सकाशात्‌ संतापम्‌ (उच्छत्‌) अपनयतु ॥।६॥। 


इत्येकाशीतितमं सुक्तं प्रथमो वर्गइच समाप्त: ॥॥ 


पदार्थ--है भगवन्‌ (सूरिभ्य:, श्रवः) विद्वानों के लिए यश (पश्रमृतं) प्रमृत (वसुत्वनं) 
उत्तम धन, तथा (वाजान्‌) नानाप्रकार के भ्रन्न प्रदान करें श्रौर (भ्रस्मभ्यं) हमको (गोमतः) 
ज्ञान के साधत्त कलाकौशलादि (चोदयित्री) सबको प्रेरण करनेवाली शक्ति (उषा:, मघोन:) 
उषाकाल में यज्ञ करते का सामथ्यं, और (सूनृतावती) उत्तम भाषण करने की शक्ति दें, और 
(अप, स्रिध:) हमसे संताप को (उच्छत्‌) दूर करें ॥ 


भावाथं--हे सर्वशक्तिसम्पन्न भगवन्‌ ! आप शुरवीरों की वीरता रूप सामथ्ये देनेवाले; 
विज्ञानियों को विज्ञानल्‍ूप स्ामाथ्यं देते, आपही नानाप्रकार के भ्रन्न तथा ज्ञान के साधन 
कलाकौशलादि के प्रदाता हैं, श्रापही सब शोकों को दूर करके श्रमृत पद देनेवाले हैं श्रर्थात्‌ श्राप 
ही अभ्युदय और नि:श्रेयस दोनों प्रकार के उपभोग देते हैं ॥ 


तात्पय्ये यह है कि ऋषियों ने शोक-मोह की निवृत्तिरूप मुक्ति पद तथा सांसारिक 
ऐश्वर्यों का प्रदाता एक मात्र परमात्मा को ही माना है श्रर्थात्‌ परमात्मज्ञान से ही शोक-मोह की 
निवृत्ति होती है जैसा कि “तत्र कोमोह: कः शोक एकत्वमनुपश्यत:”” जो परमात्मस्वरूप को एक 
रस, भ्रविनाशी भ्रौर सजातीय, विजातीय तथा स्वगतभेदशुन्य मानता है उसको कोई शोक-मोह 
नहीं होता, और “तमेव विदित्वातिमृत्युमेति”” उसी को जानकर पुरुष मृत्यु से श्रतिक्रणण कर 
जाता है, इस वाक्य में परमात्मज्ञान को ही एकमात्र मुक्ति पद का साधन कथन किया गया है, 
इसलिए जिज्ञासुओं को शोक-मोह की निवृत्ति तथा परमानन्द प्राप्ति के लिए एकमात्र उसी का 
झ्रवलम्बन करना चाहिए ॥६॥ 


८१ वां सुक्त और पंहिला वर्य समाप्त हुआ। 


श्ण्प ऋग्वेद: अ० ५। अ० ६ | व० २॥। 
' दशर्चस्य दृच्शीतितमस्य सुक्तस्य- 


-१० वसिष्ठ ऋषिः ।। इन्द्रावरुणों देवते ॥| छन्द;:-१, २, ६, ७, € 
निचुज्जगती । ३ आचचोी भ्रिगुजगती। ४, ५, १० आर्षो 
विराडजगती । ८ विराडजगती ।॥ निषादः स्वरः ॥। 
अथ परमात्मा प्रजाजनान्‌ राजधमममुपदिशतिः- 
अब परमात्मा प्रजाजनों को राजधर्म का उपदेश करते हैं--- 
इन्द्रांवरुणा यवमध्वरायं नो विदे जनांघ महि शर्म यचच्छतम्‌ । 
दीघेप्रयज्यमात थो व॑नष्यतिं व्यं जयेम पए्तंनासु दद्य। ॥१॥ 


इन्द्रावरुणा । युवं | अध्वरायं। नः। विशे। जनाय। महिं। शर्म | 
यच्छ॒त॑ । दीधेडप्रयज्युं । अतिं। यः। वनुष्यतिं। व्य। जयेम | पृर्तनासु । 
दुः5ध्यं; ॥१॥ 

पदार्थे:--(दुः, ध्यः) दुबु द्वयः (प्रतनासु) युद्धस्थलेषु (यः) ये (वनुष्यति) 
अनुचितं व्यवहृत्य जिगीषन्ति, तथा (दीघंप्रयज्युम) अप्रयोज्यपदार्थान्‌ (श्रति) 
प्रयुझ्जते, तानू .(वयम्‌, जयेम) वय॑ रणक्षेत्रे पराभवेम (इन्द्रावरुणा) हे भ्रध्यापको- 
पदेशकौ ! (युवम्‌) भवन्तौ (नः) अस्माकम्‌ (अध्वरा) संग्रामरूप यज्ञाय (विशे, 
जनाय) प्रजाभ्यश्च (महि, शर्म) श्रतिशान्तिकारकसाधनम्‌ (यच्छतम्‌) दत्ताम्‌, 
येन वय॑ तान्‌ जयेम । 

पदार्थ--(दुःअध्यः) दुर्बद्धि लोग (पृतनासु) युद्धों में (यः) जो (वनुष्यति) अ्रनुचित व्यवहार 
द्वारा जीतने की इच्छा करते और (दीघ्घ॑प्रयज्युं) प्रयोग न करने योग्य पदार्थों का (अ्रति) प्रयोग 
करते हैं उनको (वर्यं, जयेम) हम जीतें (इन्द्रावरुणा) हे श्रध्यापक तथा उपदेशको ! (युवं) आप 
(न:) हमारे (अ्रध्वरा) संग्रामरूप यज्ञ और (विशे, जनाय) प्रजाजनों के लिए (महि, शम) बड़ा 
शान्तिकारक साधन (यच्छतं) दें, जिससे हम उतको विजय कर सके ॥ 

भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यों ! तुम युद्ध में श्रप्रयुक्त पदार्थों का 
प्रयोग करनेवाले दुष्ट शन्नुश्रों को जीतने का प्रत्यन करो और युद्धविद्यावेत्ता अ्रध्यापक तथा 
उपदेशकों से प्रार्थना करो कि वह तुम्हें युद्ध के लिए उपयोगी अनेक प्रकार के शस्त्रास्त्रों की 
शिक्षा दें जिससे तुम दुष्ट शत्रुओं का हनन करके जगत्‌ में शान्ति फैलाञो ॥१॥ 


सम्राव्टन्यः स्व॒राव्टन्य उँच्यते वां महान्ताविन्द्रावरुणा महावंस्र। 
विश्वें देवास: परमे व्योंमाने सं वामोजों वृषणा से बले दधुः ॥२॥ 
संषराद्‌ । अन्यः । स्व॒5राट्‌ | अन्यः । उच्यते । वां। महान्तों। इन्द्रावरुणा। 
महाव॑सू इति महाउवंस्‌ । विखें। देवास) | परमे | विद्श्यॉमनि। सं। वां। 
ओज:ः । वृषणा | सं | बल॑ । दधु) ॥२॥ 
पदार्थ :--हे राजपुरुषा: ! यूयम्‌ (अ्रन्य:) एकम्‌ (सम्राट) सम्राजम्‌ (अन्यः, 
स्वराट) अ्रन्यं स्वराजं विधत्त (महान्तो) भो महानुभावों ! (मित्रावरुणा) 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ५ | सू० ८२ ॥। १०९ 


अध्यापकोपदेशकौ (वाम्‌) युवभ्यम्‌ (उच्यते) वक्ष्यमाणमुपदिश्यते (वाम्‌) युवाम्‌ 
(विश्वेदेवास:) सकलविद्वज्धि: साध (ओज:) स्वशक्तया (परमे व्योमनि) अस्मिन्‌ 
महत्याकाशे (सं) सुष्ठ (महावस्‌) अ्रतिधनिकौ भवेताम्‌ (वृषणा) सर्वे भवन्तः 
समेत्य (सं) सर्वातिरिक्तम्‌ (बलं, दघु:) बल दधतु: ।। 

पदार्थ--हे राजपुरुषो ! तुम (अ्रन्य:) एक को (सम्राट) सम्राट (अन्यः, स्वराट) एक को 
स्व॒राट्‌ बनाग्रो (महान्तौ) हे महानुभाव (इन्द्रा वरुणा) अध्यापक तथा उपदेशको (वां) तुम्हें 
(उच्यते) यह उपदेश किया जाता है कि (वां) तुम (विश्व, देवास:) सम्पूर्ण विद्वान (श्रोज:) 
अपनी सामर्थ्य से (परमे, व्योमनि) इस विस्तृत श्राकाशमण्डल में (सं) उत्तमोत्तम (महावसू) 
बड़े धनों के स्वामी होश्ो, और (वृषणा) श्राप सब लोग मिलकर (सं) सर्वोपरि (बल, दधुः) 
बल को धारण करो ॥ 


भावाथं--इस मन्त्र में परमात्मा ने राजधर्म के संगठन का उपदेश किया है कि हे 
राजकीय पुरुषों ! तुम अपने में से एक को सम्राट्‌ >- प्रजाधीश श्रौर एक को स्व॒राट्‌ बनाश्रो, 
क्योंकि जब तक उपरोक्त दोनों शक्तियें अपने-अपने कार्यों को विधिवत नहीं करतीं तब तक प्रजा 
में शान्ति का भाव उत्पन्न नहीं होता न प्रजागण अपने-अपने धर्मों का यथावत्‌ पालन कर सकते 
हैं “सम्यक्‌ राजतइति सम्राट*'--जो भली भाँति अभिषेक करके राजा बनाया गया हो वह 
“सम्राद'” और “स्वयं राजत इति स्व॒राद” -- जो अपने कार्यों में स्वतन्त्रतापूवंक निर्णय करे 
उसका नाम “स्वराट्‌” अर्थात्‌ प्रजातन्‍्त्र का नाम “स्वराट्‌” है,जो स्वतन्त्रतापू्वंक अ्रपने लिए सुख 
दुःख का विचार कर सके, इस प्रकार सम्राट्‌ श्रौर स्व॒राट्‌ जब परस्पर एक दूसरे के सहायक 
हों तभी दोनों बलों की सर्देव वृद्धि होती है ॥ 


हे भ्रध्यापक तथा उपदेशको ! तुम अपने उपदेशों द्वारा दोनों बलों की वृद्धि सदैव करते 
रहो जिससे राजा और प्रजा में ढेष उत्पन्न होकर भ्रशान्ति न हो, तुम मिलकर सर्वोपरि बल 
धारण करो झौर तुम्हारा ऐश्वय्यं सम्पूर्ण नभोमण्डल में व्याप्त हो ॥२॥ 


अन्वपां खान्य॑तृंतमोजसा सूर्यभरघतं दिवि प्रखुम्‌ | 

इन्द्रांवरुणा म्दें अस्थ मायिनो5पिंन्वतमपितः पिन्व॑ंतं घिय ॥३॥ 

अनु । अपां | खानिं | अतृन्तं । ओजंसा | आ | सूर्य । ऐरयत | दिवि । 
प्र&भुं । इन्द्रांवरुणा । मर्दें । अस्य । मायिनं; । अपिन्चर्त । अपतिः । पिन्व॑तं । 
घिय॑। ॥३॥ 

पदार्थ :--(इन्द्रावरुणा) भो राजपुरुषा: ! यूयम्‌ (अस्य, मदे) श्रस्मिन्‌ 
राज्यप्रभुत्वे (धिय:, पिन्वतम्‌) स्वमात्मानं कर्मयोगेण पोषयत (अनु) तत्पश्चात्‌ 
(ओजसा) स्वतेजसा (अपां, खानि) शत्रणां जलदुर्गाणि (आ, अतृन्‍्तम्‌) सम्यक्‌ 


विमर्य॑ (दिवि, प्रभुम) दिनाधिपं (सूर्य) सूर्य (ऐरयतम्‌) स्वधूम्रशरेराच्छाद्य 
(मायिन:) मायाविन: (अपित:) स्वतः (अपिन्व॒तम्‌) पराजयत ।। 


पदार्थ--(इन्द्रावरुणा) हे राजपुरुषो ! तुम (अस्य, मदे) इस राज्यप्रभुत्व में (धिय:, 
विन्वतं) अपने आपको कर्मयोग से पुष्ट करो (अनु) तदनन्तर (प्रोजसा) अ्रपते तेज से (अ्रपां, 
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नि) शत्रु के जलदुर्गों को (प्रा, भ्रतृन्तं) भले प्रकार नष्ट भ्रष्ट करके (दिवि, प्रभु) दिन के 
प्रभु (सूर्य) सूये को (ऐरयतं) श्रपने धूम्रवाणों से श्राच्छादन कर (मायिन:) मायाबी शज्रुओं को 
(अपित:) सब शोर से (अ्रपिन्वतं) परास्त करो ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजपुरुषो ! तुम अपने उम्र कर्मों द्वारा शक्ति- 
सम्पन्न होकर मायावी शत्रुओ्नों का मर्दन करो अ्र्थात्‌ प्रथम श्रपनी जलयन्त्रविद्या द्वारा उनके 
जलदुर्गों को विजय करो तदनन्तर अपनी पदार्थ विद्या से सू््य के तेज को आच्छादन करके 
प्र्थात्‌ यन्‍्त्रों द्वारा दिन को रात्रि बताकर शत्रुओं पर बिजय करो, जो संसार में स्याय का भज् 
करते हुए अपंती माया से प्रजाओं में नाना प्रकार की पीड़ा उत्पन्न करते हैं, उनका सवंनाश 
तथा श्रेष्ठों का रक्षण करना तुम्हारा परम कत्त॑व्य है ॥३॥ 


युवामियुत्सु एतंनासु वहयो युवां क्षेमस्प प्रसवे मितज्ञवः। 
इैशाना वस्व॑ उमयं॑स्थ कारव इन्द्रांवरुणा सहवां हवामहे ॥४॥ 


. युवां | इत्‌ | युत्‌5सु । पृतंनास। वहंयः | युवां । क्षेम॑स्थ। प्रडसवे । 
प्रितडज्ञेवः | ईशाना । व॑स्व: | उभयेस्य। कारव॑:। इन्द्रांवरुणा | सुषहवां । 
हवामहे ।॥।४॥ 


पदार्थ :--(इन्द्रावरुणा) भो विद्वांस: ! वय युष्मान्‌ (सुहवा) सुखेन हातव्यान्‌ 
(हवामहे) आहूय उपदिशासि, यत्‌ यूयं (कारव:) क्ंशीला: सन्त: (उभयस्य) राज्: 
प्रजानां च कल्याणाय (वस्व:) प्रयतध्वम्‌ (ईशाना) ऐश्वरयंसम्पन्ना भूत्वा (मितज्ञव:) 
संकुचितजानुका: - व्यायामादि प्रयत्नसम्पादितलघुशरीरा: सन्त (क्षेमस्य, प्रसवे) 
क्षेमोत्पादने निमित्तं भवत (युवां) यूयं (पृतनासु) शत्रुसेनाषु (वह्मयः) सोत्साहा: 
सन्त: (युत्सु) युद्धेषु (युवां) युष्माकम्‌ (इत्‌) ज्ञान वर्धतामिति युष्मानि: कर्तव्यम्‌ ॥। 


पदार्थ- (इन्द्रावणा) हे विद्वान्‌ पुरुषी ! मैं तुम्हें (यृहवा) प्रेमपृवंक (हवामहे) बुलाकर 
उपदेश करता हूँ कि तुम लोग (कॉारव:) कर्मशील बतकर (उभयस्य) राजा तथा प्रजा दोनों के 
कल्याण में (वस्व:) प्रयर्यन करो, झौर (ईशाना). ऐश्वय्यंसम्पन्न होकर (मितज्नव: ) व्यायाम 
साधित लघुशरीरवाले (श्षेमस्य, प्रसवे) सबके लिए सुख की वृद्धि करो (य्रुवां) श्राप लोगों को 
उचित है कि (पृततना) युद्धों में (कह्नयः) उत्साही होकर (युत्सु) राज्य के संगठन में (युवा) 
तुम्हारा (इत्‌) ज्ञान वृद्धि को प्राप्त हो ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे श्रध्यापक तथा उपदेशको ! मैं तुम्हें बुलाकर 
प्र्थात्‌ ज्ञान द्वारा मेरे समीप स्थित हुए तुम्हें उपदेश करता हूँ कि तुम ग्रनुष्ठानी बनकर राजा 
तथा प्रजा दोनों के हित में प्रयत्न करो क्योंकि अ्रनुष्ठानशील पुरुष ही उपदेशों द्वारा संसार का 
कल्याण कर सकता है भ्रन्य नहीं, है विद्वानो ! तुम य्रुद्धविद्या के ज्ञाता बनकर सदैव अपने ज्ञान 
को बढ़ाते रहो, और युद्ध में उत्साहपूर्वंक शत्रुओं का दमन करते हुए राज्य के संगठन में सदा 
प्रयत्त करते रहो ॥॥४॥ 


ही अमल लकी 


ा - 


कि मम 
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इन्द्रांवरुणा यदिमानिं चक्रधुरविश्वां ज्यातानि सुवनस्थ मज्मनां। 
क्षेमेंण मित्रो वरुंणं दुवस्पतिं मरुद्धिरुगः शुममनन्‍्य ईंयते ॥५॥२॥ 

इन्द्रावरुणा । यत्‌ | इमानि। चक्रथु)। विश्वां। जातानि। भुव॑नस्य । 
मज्मनां । च्ोमेंण । मित्र: | वरुण | दुवस्यतिं। मस्तडमिं:। उग्र: । शुर्म॑। 
अन्यः । ईयते ॥५॥२॥ 


पदार्थ:--(इन्द्रावरुणा) हे अभ्रग्निजलसम्बन्धिविद्यावेत्तारो विद्यांस: ! यूयम्‌ 
(मज्मना) आत्मीयेन बलेन (विश्वा, जातानि) सकल वस्तूनि (क्षेमेण) सकुशलम्‌ 
(भुवनस्य) जगति स्थितानि रक्षत (यत्‌) यदिदं (इमानि, चत्रथु:) युद्धविषयककार्य 
कुरुथ तत्‌ (मित्र:) जगत: सुखकारक भवतु तथा च (वरुणम्‌) सर्वस्याच्छादने 
शत जलमयं वायुम्‌ (दुवस्यति) अपवाये (उम्र:) संग्रामकुशला: सैनिका: (मरुज्धि:) 
नभसि प्रसरणशीलेवर्युति: शरत्र्ज्जयन्तु (अन्यः) अन्ये सैनिकाः (शुभं) शुभ: 
साधने: शत्रून्‌ (ईयते) प्राप्नुवन्तु तत्समक्ष गच्छन्तु ।। 

पदार्थ--(इन्द्रावरणा) हे अग्नि तथा जलविद्यावेत्ता विद्वानों ! तुम लोग (मज्मना) श्रपने 
आत्मिक बल से (विश्वा, जातानि) सम्पूर्ण विश्व के अनुभव द्वारा (क्षेमेण) कुशलपूवेक 
(भुवनस्य) संसार की रक्षा करो (यत्‌) जो (इमानि, चत्रथु:) यह युद्धविद्याविषयक काय्ये करते 
हो वह (मित्र:) संसार को सुखकारक हो, और (वरुण) सबको श्राच्छादन करनेवाली जलमय 
वायु को (दुवस्यति) दूर करके (उग्र:) युद्धविद्या में निषुण सैनिक पुरुष (मरुख्ि:) आकाश मण्डल 
में फैलनेवाली वायुझरों द्वारा शत्रुओं को जीतें (अन्य:) श्रन्य सैनिक पुरुष (शुभ) शुभ साधनों 
द्वारा शत्रु को (ईयते) प्राप्त हों श्र्थात्‌ उसके सम्मुख जायें ॥ 

भावार्थ--हे आग्नेय तथा तथा जलीय अ्रस्त्र शस्त्रों के बेत्ता विद्वानों | तुम लोग अपने 
श्रनुभव द्वारा राज्य विरोधी शत्रुओं को विजय करके सम्पूर्ण संसार की रक्षा करो, तुम 
कलाकौशल के ज्ञान द्वारा युद्ध विषयक श्रस्त्र शस्त्र निर्माण करो, श्रौर ऐसे श्रस्त्रों का प्रयोग करो 
जो आकाश मण्डल में फेल जाने वाली वायुध्रों द्वारा शत्रु का विजय करें श्रर्थात्‌ प्रबल शन्नु को 
आग्नेयास्त्र तथा वारुणास्त्र द्वारा विजय करो और साधारण शत्रु को शुभ साधनों से श्रपने वश 
में करो जिससे उसको घोर कष्ट न हो ॥५॥ 


महे शुल्काय वरुंणस्थ नु त्विष ओजों मिमाते घुवम॑स्थ यत्स्वम्‌। 
अजामिमन्यः सश्षथय॑न्तमातिरहप्लेभिरन्यः प्र वृंणोति भूयंसः ॥६॥ 
महे । शुल्काय । वरुणस्य । तु । त्विषे । ओज॑ः । मिमाते । इति। धुवं । 
अस्य । यत्‌ | स्व॑ । अजांमि | अन्यः । अथय॑न्तं । आ। अतिरत्‌ | दश्नेमिः । 
अन्य; । प्र । वृणोति । भूय॑तः ॥६॥ 
पदार्थ :---(वरुणस्य) वारुणास्त्रस्य प्रयोक्ता (नु) निश्चयम्‌ (महे, शुल्काय) 
महत ऐश्वर्याय (त्विषे, ओज:) स्वेन तेजला बलेन च (मिमाते) शत्रूञ्जयति 


(अतिरत्‌) अभिहन्ति (अस्य) अस्य शत्रो: (यत्‌) यत्‌ किचित्‌ (ध्रवम्‌) स्थिरम्‌ 
(स्वं) धनमस्ति ततू (अजामिम्‌)- अबन्धु >स्वीयं करोति (श्नथयन्तम्‌ ) 
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स्वप्रतिपक्षिणं च जय (अन्य:) अन्यदूबलं च हन्ति (अन्यः:) अन्यैः (दफ्नभिः) 
अल्परेवसाधने: (भुयसः) बहुन्‌ शत्रून्‌ (प्र, वुणोति) स्ववशमानयति ॥। 

पदार्थ-- (वरुणस्य) वारुणास्त्र का प्रयोग करनेवाला पुरुष (नु) निश्चय करके (महे, शुल्काय ) 
बड़े ऐश्वय्य के लिए (त्विषे, ओज:) अपने तेज तथा बल द्वारा (मिमाते) शीघ्र ही शत्रु का 
(अतिरत्‌) हनन करता (अस्य) उनका (यत्‌) जो (प्र्‌वं) निश्चल (स्वं) धन है वह (प्रजामिम ) 
शत्रु को (इनथयन्त) नाश करदेता और (श्न्यः) श्रन्य जो बल है वह (अतिरत्‌) हनन करता है, 
वह (प्न्य:) अन्य (दफन भिः) अल्प साधनों से ही (भुयसः) बहुत से शत्रुओं को (प्र, ब॒णोति) 
भले प्रकार अपने वश में करलेता है ॥॥६।॥ 

भावार्थ--वारुणास््र का प्रयोग करनेवाला विद्वान्‌ श्रल्प साधनों से ही शत्रुसेना का विजय 
करके उसकी सामग्री पर अपना अ्रधिकार जमा लेता है, उसका शस्त्र भ्रस्त्ररूप धन शत्रुश्रों के 


नाश का कारण होता है भ्रर्थात्‌ उसके इस श्रपूृर्वं धन के सम्मुख कोई शत्रु नहीं ठहर सकता, वह 
अनेक शत्रुओं को विजय करके बड़ा ऐश्वय्यं सम्पन्न होता है ॥ 


ग्रथ दुराधषस्थ राज्ञों विभूतिः कथ्यते- 
अब दुराधर्ष राजा की विभूति कथन करते हैं-- 
न तमंहो न दुरितानि मत्थेमिन्द्रांवरणा न तपः कुत॑ख्वन। 
यरप॑ देवा गचछथों वीथो अध्वरं न त॑ मतंस्थ नशते परिट्वातिः ॥७॥ 
न। त॑। अंहंः | न | दुःइतानिं । मरत्वें । इन्द्रावरुणा | न । तप । कु्तः । 


चुन । यस्य॑ । देवा | गच्छथः | बीथः | अध्वरं । न । तं। मतेस्थ। नशते। 


प्रिंषह्नतिः ॥७॥ 


पदार्थ :--(यस्य) यस्य राज्ञ: (अध्वरम्‌) यज्ञम्‌ (देवा) शस्त्रास्त्रादिविद्या- 
सम्पन्ना: बिद्वांस: (वीथ:) समेत्य (गच्छथः) यान्ति (तं) तं राजानम्‌ (मर्तस्य) 
मनुष्य वा (परिह्व,ति:) काचिदपि बाधा (नशते न) न नाशयति, तथा (नापषि) कुतः 
चन) कुतो5पि (तप:) कश्चित्तापो नाशयति (मर्त्य) य॑ मनुष्यम्‌ (इन्द्रा, वरुणा) 
वेद्यतजलीयविद्ययोज्नातार: प्राप्नुवन्ति (तं) त॑ नरम्‌ (न, अंहः) न किड्चित्पापम्‌ 
(न दुरितानि) नापि दुष्कर्माणि नाशयन्ति ॥। 

पदार्थ--(यस्य) जिस राजा के (पअध्वरं) यज्ञ को (देवा) शस्त्रास्त्रादिविद्यासम्पन्न विद्वान 
(वीथ:) संगत होकर (गच्छथ:) जाते हैं (तं) उस राजा को अथवा (मतेस्य) मरणधर्मा मनुष्य 
को (परिह्न,ति) कोई बाधा (नशते, न) नाश नहीं कर सकती, और (न) नाही (कुतः, चन) 
किसी श्रोर से (तप:) कोई ताप उसका नाश कर सकता है (मत्यँ) जिस मनुष्य को (इन्द्रावरुणा) 
विद्युत्‌ तथा जलीय विद्या जाननेवाले विद्वान्‌ प्राप्त होते हैं (तं) उसको (न, अंहः) न कोई पाप 
(न, दुरितानि) न कोई दुष्कर्म ताश कर सकता है ॥ 


भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजा तथा यजमानों ! तुम लोग ग्रस्त्रशस्त्र- 
विद्यासम्पन्न विद्वानों को अपने यज्ञों में बुलाओ, क्योंकि वारुणास्त्र तथा श्राग्नेयास्त्र आदि अस्त्र- 
विद्या वेत्ता विद्वान्‌ जिस राजा वा यजमान के यज्ञ में जाते हैं श्रथवा जिनका उपरोक्त विद्वानों से 
घनिष्ठ सम्बन्ध होता है उनको न कोई ताप और न कोई अन्य बाधा नाश को प्राप्त कर सकती 
है, उनको न कोई शत्रु पीड़ा दे सकता श्रौर न कोई पाप उनका नाश कर सकता है अर्थात्‌ 
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विद्वानों के सत्संग से उनके पाप क्षय होकर जीवन पवित्र हो जाता है, इसलिए राजाओं को 
उचित है कि विद्वानों का सत्कार करते हुए उनको श्रपना समीषी बनावें जिससे वह किसी 
विपत्ति को न देखें ॥७॥ 


अवडिनरा दैव्येनावसा ग॑तं श्ण॒तं हव॑ यदि मे हुजोंषथः। 
युवाहि सख्यमुत वा यदाप्य मार्डीकमिन्द्रावरुणा नि यंच्छतम्‌ ॥८॥ 


अर्वाक्‌ । नरा । दैव्यैन । अव॑सा | आ। गते। शुणुर्त। हवे। यदि । 
में । जुजोंपथः । युवोः | हि। सख्य | उत। वा। यत्‌ | आपये। मार्डीक॑ । 
इन्द्रावरुणा । नि । यच्छ॒त ॥८॥ 

पदार्थ:--(नरा) भो जना: ! यूयम्‌ (अर्वाक्‌) मम समक्षमागच्छत (उत्‌) तथा 
(दै्येन, अवसा) दिव्यत्राणेन (आगतम्‌) आयातान्युष्मान्‌ (हवम्‌) उपदिशामि, तत्‌ 
(श्रुणुतम्‌) अ्रवधानपरा: श्रृणुत (इन्द्रावरुणा) है विद्वांस: ! (यत्‌) यत्‌ यूयं (यदि) 
चेत्‌ (नियच्छृतम्‌) निष्कपटा: सन्‍्तो मनो निधाय (मे) मयि (जुजोषथः) योक्ष्यध्वे 
प्रेमपरा भविष्यथ, तहि अरहम्‌ (हि) निश्चयेन (युवोः सख्यम्‌) युष्मन्मैत्रीमभिरक्षि- 
ष्यामि (वा) यहा (आप्यम्‌) युष्मभ्यम्‌ युष्मत्प्रापणीयम्‌ (मार्डीकम्‌) सुख॑ दास्यामि ।। 


पदार्थ--(नरा) हे मनुष्यों ? तुम (अ्र्वाक्‌) मेरे सम्मुख श्रात्रो (उत) और (दैव्येन, 
प्रवसा) दिव्य रक्षा से (भ्रागतं) आये हुए तुमको (हवं) उपदेश करता हूँ जिसको (श्णुतं) 
ध्यानपुर्वेक सुनो (इन्द्रावरुणा) हे विद्वानों ! (यत्‌) जो झ्ाप (यदि) (नियच्छतम्‌) निष्कपट 
भाव से मनोदान देकर (मे) मेरे में (जुजोषथ:) जुड़ोगे +- प्रीति करोगे तो मैं (हि) निश्चय करके 
(युवोः, सख्यं) तुम्हारी मैत्री का पालन करूंगा (वा) अथवा (आप्यं) तुम्हें प्राप्त होने योग्य 
(मार्डीक) सुख दूँगा ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि आर्नेयास्त्र तथा वारुणास्त्र आदि अस्त्र शस्त्रों की 
विद्या में निपुण विद्वानों ! तुम सरलभाव से भेरे में प्रीति करो अर्थात्‌ शुद्ध हृदय से वेदाज्ञा का 
पालन करते हुए मेरे सम्पुख श्राश्रो मैं तुम्हें सुखसम्पन्न करू गा ॥5॥ 

अस्माक॑मिन्द्रावरुणा भरेंमरे घुरोयोधा भंव्त कृष्टयोजसा । 

यहा ह्वन्त उमये अध॑ स्पूृषि नर॑स्तोकस्प तनंयस्थ सातिषुं ॥९॥ 

अ्स्मा्क । इन्द्रावरुणा । भरेंडमरे | पुर/इयोधा। भवत्त । कृष्टिषओजसा । 
यत्‌ | वां। हव॑न्ते। उमयें। अध॑। स्ृषि। नर । तोकस्य॑ | तनयस्य | 
सातिषु ॥६॥ 

पदार्थ :--(इन्द्रावरुणा) भो विद्वांस: ! यूयम्‌ (भरे भरे) संग्रामे संग्रामे 
(अस्माकम्‌) अ्स्माकम्‌ (पुरोयोधा) पुरस्ताद्योद्धारः (भवतम्‌) भवत (कृष्टयोजसा ) 
हे शत्रुनाशक्षमबलबन्तः ? (यत्‌) ये (नरः) मनुष्या: (वाम्‌) युष्मान्‌ (स्पृधि) युद्ध 
(तोकस्य, तनयस्य) पुत्रपौन्रादीनाम्‌ (सातिषु) रक्षाये (हवन्ते) आह्वयन्ति तान्‌ 
रक्षत ॥। ह 
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पदार्थ-- (इन्द्रावरुणा) हे विद्वानों ! तुम (भरे भरे) प्रत्येक संग्राम में (अस्साक) हमारे 
(पुरोयोधा) सम्मुख (भवतं) होश्ो (कष्टयोजसा) हे शत्रुओं के नाशक बलवालो ! (यत्‌) जो 
(नर:) नेतार: (वां) तुम्हारा (स्पृध्ि) युद्ध में (तोकस्प, तनयस्य, सातिषु) पुत्र पौत्र की रक्षा के 
निमित्त (हवन्ते) श्राह्मान करते हैं, तुम उनकी रक्षा करो ॥। 

भावार्थ - परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वानों ! तुम प्रत्येक संग्राम में मेरे सम्मुख 
होग्रो श्र्थात्‌ मुझसे विजय प्राप्ति के लिए प्रार्थना करो क्‍योंकि मेरी सहायता के बिना कोई 
किसी को जय नहीं कर सकता, है बड़े बलवान योद्धा्रो ! जो तुम्हारे साथ ईर्ष्या करते हैं वह 
भी अपनी स्वाथंसिद्धि के लिए है परन्तु प्रजा और धर्म की रक्षा करना तुम्हारा मुख्य कत्तंव्य 
होने से तुम किसी का पक्षपात मत करो, सदा राजधर्म का पालन करना और राजा की आराज्ञा 
में सदैव रहना तुम्हारा धर्म है, जिसका श्रनुष्ठान करते हुए परमात्मा के समीपी होझ ॥९॥ 


अथ राजपुरुषेभ्यों धनं परमात्मनो रक्षा च प्रा्थ्यंते- 
अब राजपुरुषों से धन और परमात्मा से रक्षा की प्रार्थना करते हैं--- 
अस्मे इन्द्री वरुंणो मित्रो अं्थमा झम्न॑ य॑च्छन्तु महि हार्म सप्रथंः। 
अवर्ध ज्योतिरदितेऋताबृधों देवस्थ छोर सवितुर्मनामहे ॥ १ ०॥ 
“अस्मे, इति । इन्द्र: | वरुणः । मित्र: | अयमा । चुम्नं | यच्छन्तु । महिं । 
शर्म । सड्प्रथ॑ः । अवध । ज्योतिंः । अदितेः । ऋत5हृध; । देवस्य। छोक॑। 
सवितु: । मनामंहे ॥१०॥ 
पदार्थ :--(इन्द्र:) वेद्युतविद्यावेत्तार: (वरुण:) जलविद्यावेत्तार: (मित्र:) 
जगत: सुहृद: (अरयेमा) न्‍्यायकर्ता रश्च ये राजपुरुषास्ते (अस्मे) अस्मभ्यम्‌ (द्ुम्नम) 
ऐश्वर्यम्‌ (यच्छन्तु) ददतु, तथा च (सप्रथ:, महि, शर्म) सुप्रसिद्ध महत्‌ सुखम्‌ 
(ज्योति:) परमात्मा नित्यं ददातु (अवध्रम्‌) अस्मान्सदा रक्षतु, ग्रस्माद्ू वम्‌ 


(अ्रदिते:) अ्रखण्डनोयस्य (ऋतावृध:) सत्यरूपयज्ञस्याधारम्‌ (देवस्य) दिव्यशक्ति- 
सम्पन्नम्‌ (सवितु:) स्वत:प्रकाशम्‌ (श्लोकम्‌) पुण्यस्तुति (मनामहे) गायेम शश्वत्‌ ।। 


इति ऋ्यशीतितमस्य सुक्‍तं तृतोयो वर्गशच समाप्त: । 


पदार्थ--(इन्द्र:) वैद्युतविद्या वेत्ता (वरुण:) जलीयविद्या के ज्ञाता (मित्र:) सबके मित्र 
(अ्रयंमा) न्याय करनेवाले, जो राजकीय पुरुष हैं वे (अस्मे) हमें (चुम्न॑) ऐश्वय्यं (यच्छन्तु) प्राप्त 
करायें श्रौर (सप्रथ:, महि, शर्म) सब से बड़ा सुख (ज्योति:) स्वयं प्रकाश परमात्मा हमको 
नित्य प्रदान करे (अ्रवश्न) हमको नाश न करें ताकि हम (अदिते:) श्रखण्डनीय (ऋतावृध:) 
सत्यहूपयज्ञ के आधार (देवस्य) दिव्यशक्तिसम्पन्न (सवितु:) स्वतःप्रकाश परमात्मा के (श्लोक) 
यज्ञ को (मनामहे) सदा गान करते रहें ॥। 


भावाथ--इस मन्त्र का श्राशय यह है जिस प्रकार ऋण, यजु, साम, अथव यह चारों 
वेद परमात्मा की आज्ञा पालन कराने के लि ए चार विभागों में विभक्त हैं, इसीप्रकार राज्य- 
शासन भी चार विशागों में विभक्त जानना चाहिए श्र्थात्‌ श्राग्नेयास्त्र तथा वारुणास्त्रविद्या 
जाननेवालों से सैनिक रक्षण और राजमस्त्री तथां न्यायाधीश इन दोनों से राज्य प्रबन्ध इस 
प्रकार उक्त चारों से धन की याचना करते हुए सदा ही इनके कल्याण का शुभचिन्तन करते 
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रहो अर्थात्‌ सम्राट्‌ के राष्ट्रप्रबन्ध के उक्त चारों से सांसारिक सुख की प्रभिलाषा करो और 
दिव्यशक्तिसम्पन्न परमात्मा से नित्य सुख की प्रार्थना करते हुए उनके दिव्य गुणों का सदा गान 
करते रहो, जिससे तुम्हें सद्गति प्राप्त हो ॥१०॥ 


४२ वां सुक्‍्त और तीसरा वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


ग्रथ दशचेस्थ यशीतितमस्य सुक्तस्य- 


वसिष्ठ ऋषि: ।। इन्द्रावरुणों देवते ।। छन्‍्दः-१, ३, ६ विराड्जगतो ॥। 
२, ४, ६ निच॒ज्जगतों । ५ श्रार्चो जगती । ७, ८, १० 
आर्धीजग ती ।। निषादः स्वरः ॥॥ 


अ्रथ राजधर्म वर्णयन्तः सेनिकेन्यो रक्षां प्रार्थयन्ते- 
अथ राजधर्म का वर्णन करते हुए सेनिक पुरुषों से रक्षा की प्रार्थना करते हैं-- 


युवां नरा पहयंसानास आप्ये प्राचा गव्यन्तः एथुपर्शवो ययुः । 
दासां च वुच्ना हतंमार्याणि च सुदासंमिन्द्रावरुणावंसावतम्‌ ॥१॥ 


युवा । नरा । पश्यंमानासः । आप्य । प्राचा । गव्यन्तः । पृथु5पर्शवः । 
ययुः | दासां । च॒ । वृत्रा । हतं। ज्रार्योणि। च। सुड्दासे। इन्द्रावुणा | 
अवंसा । अवतं ॥१॥ 


पदार्थ :--(इन्द्रावरुणा) भो शूरा योद्धार: ! (युवाम्‌) यूयम्‌ (आप्यम्‌) सर्वेषां 
सुलभा भ्रर्थात्‌ रक्षका भवत (पश्यमानासः) युष्मद्वी रतां प्रेक्षमाणा: (पृथुपर्शव: ) 
स्वत: पुष्टशरीरा: (नरा) जना: (गव्यन्तः) स्वं स्वमात्मानं समर्पयन्तः (ययु:) 
युष्मान्‌ प्राप्नुवन्ति (च) तथा च (प्राचा, दासा) प्राचीनसेवका: (च) तथा (आर्याणि) 
आयेजनाश्च युष्मान्‌ शरणमन्विच्छन्ति (वृत्रा, हतम्‌) यूय॑ शत्रुनपनीय (अवसा) 
रक्षन्त: (अवतं, सुदासम्‌) दयालु नुप॑ प्राप्नुत ॥। ह 

पदार्थ--(इन्द्रावरुणा) हे शूरवीर योद्धाओ ! (युवां) तुम (आप्यं) सबको प्राप्त होने 
योग्य अर्थात्‌ सबके रक्षक हो (पश्यमानास:) तुम्हारी वीरता देखकर (पृथुपशंव:) सब ओर से 
हृष्ट-पुष्ट वीर (नरा) मनुष्य (गव्यन्तः) भ्रपना आत्मसमर्पण करते हुए (ययुः) तुम्हें प्राप्त होते 
हैं (बच) भर (प्राचा, दासा) प्राचीन सेवक (च) और (श्रार्याणि) आर्य पुरुष भी तुम्हारी शरण 
चाहते हैं, तुम (वृत्रा, हतं) शत्रुओं का हनन करके (अवसा) रक्षा करते हुए (भ्रवतं, सुदासं) 
दयावान्‌ राजा को प्राप्त हो ॥ 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे शूरवीर घिद्वातों ! तुम दास--शूद्र और 
राय -- कंर्मानुष्ठानपरायण पुरुषों की रक्षा करों, तुम इनके शत्रुओं का हनन करके इन्हें 
ग्रभयदान दो, क्योंकि इनके होने से प्रजाजन वैंदिकमर्यादा का अ्रतिक्रमण नहीं करते, सब अपनी 
मर्यादा में रह कर धर्म का पालन करते हैं, भौर हृष्ट-पुष्ट शूरवीर तुम्हें प्राप्त होकर युद्ध द्वारा 
ब्रात्मसमर्पण करते हुए तुम्हारे उत्साह को बढ़ाते हैं, इसलिए इन्हें भी सुरक्षित रखो, क्योंकि 


११६ ऋग्वेद: श्र० ५ । अ० ६ । व० ४॥। 


शुरवीरों के अ्रभाव से भी प्रजा में भ्रनेक प्रकार के श्रनर्थ फैल जाते हैं जिससे मनुष्यों के जीवन 
में पविन्नता नहीं रहती ॥१॥ 


यत्रा नर! समयन्ते कृतध्व॑जो यस्मिन्नाजा भवांति कि चन प्रियम | 
यत्रा भय॑न्ते ख्ुवंना स्वद्ेशस्ततञ्रां न इन्द्रावरुणापिं वोचतम्‌ ॥२॥ 


यत्र | नर! | संड््रय॑न्ते | कृतःध्व॑जः । यस्मिन्‌ । आजा | भव॑ति | कि | 
चन | भियम्‌ । यत्र। भयन्ते | शुवना | स्व)5हश॑: | तत्र | नः । इन्द्रावरुणा । 
अधि वोचत॑ ॥२॥ 


पदार्थ:--(यत्र) यस्मिन्संग्रामे (नर:) मनुष्या: (क्ृतध्वज: ) उच्छायितध्वजा: 
(समयन्ते) सुष्ठु आयान्ति (यस्मिन, आजा) यत्र संग्रामे (किचन, प्रियं, भवति) 
किचित्‌ सुख स्यात्‌ (यत्र) यस्मिन्संग्रामे प्रबला योद्धार: (भयन्ते) विभ्यति तथा च 
(स्वद्‌ श:, भुवना) यत्र देवा: स्वर्गप्राप्ति न बहु मन्यन्ते (इन्द्रावरुणा) भो युद्धकुशला 
विद्वांस: ! (तत्र) तस्मिस्संग्रामे (नः) अस्मान्‌ (अधिवोचतम्‌) सविस्तरमुपदिशत ।। 

पदार्थ--(यत्र) जिस संग्राम में (तर:) मनुष्य (क्ृतध्वज:) ध्वजा उठाये हुए (समयन्ते) 
भले प्रकार आगमन करते (यस्मिनू, आ्राजा) जिस संग्राम में (किचन, प्रियं, भवति) कुछ सुख 
हो (यत्र) जिस संग्राम में बड़े-बड़े योद्धा (भयन्ते) भयभीत होते, श्र (स्वद्‌'श:, भुवना) जहाँ 
देवता लोग स्वरगंप्राप्ति को श्रधिक नहीं मानते (इन्द्रावरुणा) हे युद्धविद्या में निपुण विद्वानों ! 
(तत्र) वहाँ (न:) हमको (अधिवोचतं) भले प्रकार उपदेश करें | 

भावार्थ--जिस संग्राम में शत्रु लोग ध्वजा उठाये हुए हम पर आक्रमण करते हों श्रथवा 
जिस संग्राम में हमारा कुछ प्रिय हो, या यों कहो कि जब शत्रु हम पर चढ़ाई करें वा हम दुष्टों 
के दमन अथवा प्रजा का प्रिय करते के लिए शत्रु पर चढ़ाई करें, हे अस्त्रशस्त्रवेत्ता विद्वानों ! 
उक्त दोनों अ्रवस्थाओं में आप हमारी शत्रु से रक्षा करें ॥ ह 


तात्पय्यं यह है कि राजपुरुषों की सहायता के बिना प्रजा में कदावि सुख उत्पन्न नहीं हो 
सकता, इसी लिए मन्त्र में राजपुरुषों की सहायता वर्णन की गई है कि वह राजपुरुष भ्रापत्ति- 
काल में उपदेशों तथा शद्नों द्वारा हमारी रक्षा करें ॥२॥ 


सं भूम्या अन्ता घ्वसिरा अंद्षतेन्द्रांवरुणा दिवि घोष आरूहत्‌ । 
 अस्थुजेनांनामप मामरांतयो5वोगव॑सा हवनश्रुता गंतम्‌ ॥३॥ 
से । भूम्यां: । भन्ताः । ध्वसिरा: । अदृत्तत । इद्रांवरुणा । दिवि। घोष॑;। 
था । अरुहत्‌ । अस्थुः । जनानां | उप॑ | मां। अरातयः। अर्वाकू। अव॑सा। 
हवन5श्रुता | आ । गते ॥३॥ 
पदार्थ:-- (इन्द्रावरुणा) भो यूद्धपण्डिता राजपुरुषा: ! (घोष:, दिवि, आरुहत्‌) 
उप्मच्छ॒स्त्रशब्द: झ्राकाशे प्रसरतु (सं, भूम्या:, अ्रन्ता:) अखिलभूमे रन्त: (ध्वसिरा:) 
योद्धूभिविनाशितारि: (अ्रदृक्षत) दृश्येत (अरातय: ) शत्रवश्च (मां) माम्‌ (जनानाम्‌) 


सर्वेषां जनानां समक्षम्‌ (उप, अस्थः) प्राप्तुयुट, तथा (अवसा) झ्ात्मानं रिरक्षयिषव: 
(हवनश्रुता) अस्मचज्नगिरं श्रुत्वा (अर्वाक्‌, आगतम्‌) अस्मद्भिमुखमागच्छन्तु ।। 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ५ । सू० ८३ ॥। ११७ 


पदार्थ--(इन्द्रावरणा) हे युद्धविद्या में निपुण राजपुरुषों ! (घोष:, दिवि, भ्रारुहत्‌) 
तुम्हारे शस्त्रों का शब्द आकाश में व्याप्त हो (सं, भुम्या:, श्रन्ता:) सम्पूर्ण भूमि का अन्त 
(ध्वसिरा:) योद्धाओ्नों से विनाश होता हुम्ना (अदुक्षत) देखा जाय (अरातय:) शत्रु (माँ) मुझको 
(जनानां) सब मनुष्यों के समक्ष (उप, श्रस्थु:) आकर प्राप्त हो, और (अ्रबसा) रक्षा चाहते हुए 
(हवनश्रुता) बैदिकवाणियों के श्रवण द्वारा (अर्वाक, श्रागतम्‌) हमारे सम्मुख आ्रावें ॥ 

भावार्थ--प रमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजधर्म का पालन करनेवाले विद्वानों ! तुम 
शत्रुसेना पर ऐसा घोर आक्रमण करो कि तुम्हारे भ्रस्त्रों-शस्त्रों का शब्द आकाश में गूँज उठे 
जिससे तुम्हारे शत्र वेदवाणी का श्राश्रयण करते हुए तुम्हारी शरण को प्राप्त हों पर्थात्‌ श्रपने 
दुष्टभावों का त्याग करते हुए सब प्रजाजनों के समक्ष वेद की शरण में श्रावें, और तुम्हारे योद्धा 
लोग सीमास्तों में विजय प्राप्त करते हुए शत्रुग्रों के दुगों को छिन्न-भिन्न करके सर्वत्र प्रपना 
ग्रधिकार स्थापन करें जिससे प्रजा बैदिकधर्म का भले प्रकार पालन कर सके ॥। ३॥। 


इन्द्रांवरुणा वधनांभिरप्रति भेद वन्व॒न्ता प्र सुदासंभावतम्‌ । 

ब्रह्माण्येषां झणुत हवींमाने सत्या तृत्यूनाम मवत्पुरोहितिः ॥४॥ 

इन्द्रावरुणा । वधरनामिः । अप्रति। मेदं | वन्वन्ता। प्र। सडदास । 
आवत। ब्रह्माणि | एपां | शृणुत । हवीमनि । सत्या। तृत्सूनां। अभवत्‌। 
पुर:5हिति; ॥।४॥ ह 


पदार्थ :--(इन्द्रावरुणा) भो राजधमंपालका विद्वांसः ! यूयम्‌ (वधनाभिः) 
अनेकविधे: शस्त्र: (अ्प्रतिभेदम्‌) दुर्वायंशत्रन्‌ (वन्वन्ता) हिसन्तः (सुदासं) श्रतिशयेन 
नम्नीभूतंराजानम्‌ (आवतम्‌ ) प्राप्नुत (एषां, तृत्सूनाम्‌) एां विदृषाम्‌ (ब्रह्माणि) 
वेदपाठान्‌ (शुणुतम्‌) झाकर्णयन्तः (पुरोहिति:) हितकारिणों भवत, येन (हवीमनि) 
यज्ञे (सत्या, अभवत्‌ ) सत्यस्वरूपं फलमुत्पद्यताम्‌ ।। 

पदार्थ-- (इन्द्रावरुणा) हे राजधर्म का पालन करनेवाले विद्वानों | तुम (वधनाभि:) 
अनन्त प्रकार के शस्त्रों द्वारा (प्रप्रति, भेद) प्रबल शत्रुओं को (वन्वन्ता) हनन करके (सुदासं, 
आवतं ) भलीभाँति नम्नरभाव को प्राप्त राजा को प्राप्त होओ, और (एपां, तृत्सूनां) इन विद्वानों 
के (ब्रह्माणि) वेदपाठों को (श्वणुतं)श्रवण करते हुए(पुरोहिति:) हितकारी बनो जिससे (हवीमनि) 
यज्ञों में (सत्या, प्रभवत्‌) सत्यरूप फल हो ॥ 

भावार्थ--परमात्मा भ्राज्ञा देते हैं कि हे राजपुरुषो ! तुम वेद से अहिर्मुख शत्नुप्रों का 
हनन करके वेदवेत्ता विद्वानों का सत्कार करो और उनका निरन्तर हित करते हुए उनके सत्संग 
से अपने जीवन को उच्च बनाओ, उनके थज्ञों की रक्षा करो जिससे उनका सत्यरूप फल प्रजा 
के लिए शुभ हो ॥॥४॥ 


इन्द्रांवरुणावभ्था तंपन्ति माघान्ययों वन्ुषामरांतयः। 

युवं हि वस्व॑ उमयस्थ राजथो<ध्ध॑ समा नो5वतं पाये दिवि ॥५॥४॥ 
इन्द्रावरुणों | अंभि | भा | तपन्ति | मा। अधानि। अयेः। वलुषाँ। 
 अरीतयः । युवं । हि। वस्वं। । उमय॑स्य । राज॑थः । भरध॑ | सम | नः । अबर्त । 
पायें! दिवि ॥५॥४॥ 


श्श्द : ऋग्वेद: अ० ५ | झ० ६ । व० ४ ।। 


पदार्थ:--(इन्द्रावरुणौ) भो विद्यावन्तो राजपुरुषा: ! (मा) माम्‌ (भर्यः) 
शत्रूणाम्‌ (अरातयः, वंनुषाम) हिंसकानां मध्ये यरेउरातयस्तेषां च (अघानि) 
अहन्तणि ्रायुधानि (भ्रभ्ि, आतपन्ति) स्वत: क्लिश्नन्ति (हि) निश्चयेन (युवम्‌) 
यूयम्‌ (वस्व।) तेषां स्वेस्वमपहत्य (उभयस्य, राजथ:) द्विविधानपि बलवत: शत्र्त्‌ 
(अध) ग्रध: पातयत, तथा च (नः सम, अ्वतम्‌) भ्रस्मान्‌ तेभ्यो रक्षन्त: (पाये, 
दिवि) विजयस्वरूपं पारं गमयत ।। 


पदार्थ--(इन्द्रावरुणी) हे विद्यासम्पन्न राजपुरुषो ! (मा) मुभको (अर्थ) शत्रु भौर 
(प्ररातय:, वनुषां) हिंसक शत्रुओं के (भ्रघानि) पापरूपशस्त्र (प्रभि, श्रातपन्ति) चारों श्रोर से 
तपाते हैं (हि) निश्चय करके (युवं) भ्राप लोग (वस्व:) उनका सर्वस्व हरण करके (उभयस्य, 
राजथ:) दोनो प्रकार के बलवान्‌ क्षत्रुओं को (अध) नीचे गिरायें, श्ौर (नः, सम, अवतं) 
हमारी उनसे रक्षा करते हुए (पार्ये, दिवि) विजयरूप पार को प्राप्त करायें | 


भावार्थ-- परमात्मा उपदेश करते हैं कि हें इन्द्र तथा वरुणसमान युद्धविशारद विद्वानों ! 

तुम हिसेक तथा भ्रन्ये शत्रुओं का सर्वस्व हरण करके उनका नाश करो जो वेदविहितमर्यादा पर 

चलनेवाले विद्वानों को तपाते - दुःख देते हैं। हे भगवन्‌ ! आ्राप ऐसी क्रपा करें कि उन शत्रुओं 
का युद्ध में ग्रध: पतन हो और हम विजयरूप पार को प्राप्त हों ॥५॥। 


युवां हंवन्‍त उमयांस आजिष्विन्द्र च वरवो वरुणं च सातयें। 
यत्र राज॑भिदेशभिनिवाधितं प्र सुदासमांत तृत्छुभिः सह ॥९॥ 


युवां । हवन्ते। उभयांस; | झाजिएं । इन्द्र । च । वस्‍्व॑: | वरुण | च। 
सातयें । यत्र | राज॑डमिः । दशउमिः । निःबांधितं । प्र । सुददासें। आव॑त । 
दृत्सुंईमिः । सह ॥६॥ 


पदार्थ :--भो इन्द्रवरुणस्वरूपा योद्धार: ! (युवाम्‌) युष्मान्‌ वयम्‌ (उभयास:, 
आ्राजिषु) उभयविधेषु युद्धेषु (हवन्ते) प्राह्ययाम: (इन्द्रं, च वस्व: ) इन्द्र धनाय (च) 
तथा (वरुणं, सौतये) वरुणं च विजयप्राप्त्ये (यत्र) यस्मिन्युद्धे (दशभि:, राजभि:) 
दशसंख्याकराजभि: (निबाधितम्‌) आक्रान्तम्‌ (तृत्सुभिः, सह) त्रिविधैज्ञानिधि: सह 
(सुदासं) सुनुपम्‌ (आवतम्‌) प्राप्नुत--रक्षत ॥ 


पदार्थ--हे इन्द्र तंथा वरुणरूप योद्धाओं ! (युवां) श्रापको हम लोग (उभयास:, झाजिषु) 
दोनो प्रकार के युद्धों में (हवन्ते) बुलाते हैं (इन्द्र, च, वस्व:) इन्द्र को धन के लिए (च) श्र 
(वरुणं, सातये) वरुण को विजयप्राप्ति के लिए (यत्र) जिस युद्ध में (दशभि:, राजभि:) दश- 
प्रकार के राजाओं से (निबाधितं) पीड़ा को प्राप्त (तृत्सुभिः, सह) तीनों प्रकार के ज्ञानियों के 
साथ (सुदासं) योग्य राजा को (श्रावतं) प्राप्त होश्रो ॥ 


भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे इन्द्र तथा वरुणरूप विद्वानों ! तुम युद्धों में 
विजयप्राप्त करते हुए कर्मानुष्ठानी तथा वेदविद्याप्रकाशक विद्वानों की रक्षा करो प्रर्थात्‌ कर्म, 
उपासता तथा ज्ञान द्वारा भक्तिभाव को प्राप्त पुरुषों की सेवा में सदा तत्पर रहो, जिससे उन्हें 
कोई कष्ट प्राप्त न हों ॥६॥ 


ऋचषेद: मं० ७ | श्र० ५ । सू० ८३ ॥। ११९ 


सम्प्रतिवेदानुयायियोद्धु: भ्रतिशायिबलं वर्ण्यंते- 
अब वेदानुयायी योद्धा का अपरिमित्त बल कथन करते हैं-- 


दश राजानः समिंता अय॑ज्यवः सुदास॑मिन्द्रावरुणा न युयुधुः । 
सत्या नृणामंझसदाम॒प॑स्तुतिदंव एंघासभवन्देवडलिषु ॥७॥ 


दर्श । राजानः । संडईताः । अय॑ज्यवः | सुद्दासं | इन्द्रावरुणा। न। 
युयुधु; | स॒त्या । नृणां । अग्मडसदाँ । उप॑उस्तुतिः | देवा; । एपां ! अभवन्‌। 
देव$ह॑तियु ॥७॥ 


पदार्थ :--(अ्यज्यव) अ्रवेदिका: (दश, राजान:) दशसंख्याका राजान: 
(समिता) सम्मिलिता: सन्‍्तः (सुदासम्‌) वेदानुयायिनैकेन राज्ञा (न, युयुधु:) युद्ध 
न कतु शकक्‍नुवन्ति (देवह॒तिषु) युद्धेष (अग्मसदां, देवा:) याजका विद्वांस: (एषाम) 
एषां वेदानुयायिनाम्‌ (नृणाम्‌) मनुष्याणाम्‌ (सत्या) सत्यतया (उपस्तुतिः) 
उपस्तुतिम्‌ (अ्भवन्‌) कुरव॑न्ति (इन्द्रावरणा) भो विद्याभिरलज्ु ता राजपुरुषा: ! 
यूयमीदुक साधनसम्पन्नपुरुषाणां सहाया भवत ।। 


पवार्थ--(अरयज्यव:) श्रवेदिक (दश, राजान:) दश राजा (समिता:) इकट्ठु होकर 
(सुदासं) वेदानुयायी राजा से (न, युयुधु:) युद्ध नहीं कर सकते (देवह॒तिषु) युद्धों में (अग्मसदां, 
देवा:,) यज्ञशील विद्वान्‌ पुरुष (एषां) इन (नृणाँ) वेदानुयायी पुरुषों की (सत्या) सत्यरूप से 
(उपस्तुति:) स्तुति (अभवन्‌) करते हैं (इन्द्रावशणा) हे विद्यासम्पन्न राजपुरुषो ! तुम ऐसे 
साधनसम्पन्न पुरुषों की सहायता करो ॥ 


भावषाथं--इस' मन्त्र में यह उपदेश किया है कि राजा तथा राजकीय पुरुषों को सदा 
वृदिक धर्म का श्रनुष्ठान करना चाहिए, क्‍योंकि व्रत, तप तथा अनुष्ठानशील राजा को दश 
राजा भी मिलकर युद्ध में पराजय नहीं कर सकते, दृढब्रती, क्मंकाण्डी तथा धीर-वीर राजा 
की सब विद्वान्‌ प्रशंसा करते श्रौर वही ग्रपने सब कार्यों को विधिवत्‌ करता हुआ संसार में 
कृतकाय्यें होता है, ऐसे भ्रम॑ंज्ञ राजा की सब विद्वानों को सहायता करनी चाहिए ॥७॥ 


दाशराज्ञे परियत्ताय विश्वत॑ः मुदास॑ इन्द्रावरुणावाशिक्षतम्‌ । 
खित्यश्वो यत्र नमंसा कपदिनों घिया धीव॑न्तो असंपन्त तृत्संवः ॥८॥ 


दाश5राज्ञे । परिंयत्ताय । विश्वत॑: । सुददासें । इन्द्रावरुणी । अशिज्ञत । 
खित्यथ्वं; । यत्र | नर्मसा । कपर्दिनं: | धिया । धी5व॑न्तः | अस॑पन्त । तृत्संवः । 
॥५०॥॥ 


पदार्थ :--(यत्र) यस्मिन्युद्धे (नमसा) प्रभुत्वेतन (कपर्दिनः) स्वलडू ता: 
(धीवन्त:) बुद्धिमन्तः (तृत्सव:) कर्मकाण्डिन: (श्वित्यञ्चः) सदाचारिण: (अंसपन्त 
धिया) युद्धकर्मसु बुद्धचा प्रवत्तन्ते, तत्र युद्धे (विश्वत:) सर्वेतः दाशराज्ञै, परियक्ताय) 


१२० ऋग्वेद: अ० ७ | श्र० ५ । व० छ८ || 


दशभिन्‌ पैराकान्तान्‌ (सुदासे) वेदानुयायिनों नृपस्य (इन्द्रावरुणौ) हे शस्त्राख- 
विद्यावेत्तारो विद्वांस: (अशिक्षतम्‌) पर्याप्तबलान्‌ कुरुत ।। 


पदार्थ--(यत्र) जिस युद्ध में (नमसा) प्रभुता से (कपर्दिनः) उत्तम श्रलद्धारयुक्त 
(धीवन्तः) बुद्धिमान्‌ (तृत्सव:) क्मकाण्डी (श्वित्यअच:) सदाचारी (प्रसपन्त) युद्धरूप कर्म में 
(पिया) बुद्धियूवंक प्रवृत्त होता है, उस युद्ध में (विश्वत:) सब ओर से (दशराज्ञे, परियत्ताय) 
दश राजाश्ों के श्राक्रमण करने पर (सुदासे) वेदानुयायी राजा को (इन्द्रावरुणौ) हे श्रस्त्र-शस्त्रों 
की विद्या में कुशल विद्वानों ! (प्रशिक्षतं) बल प्रदान करो ॥ 


भावाथथं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि राजा लोगो ! तुम कमंकाण्डयुक्त तथा सदाचार 
सम्पन्न होकर अपने कार्यों को विधिवत्‌ करो श्रौर युद्धरूप कम में बुद्धिपूवक प्रवत्त होश्रों, जो 
सदाचार सम्पन्न राजा बुद्धिपू्वक युद्ध करता है उसको श्रनेक राजा सब ओर से आक्रमण करने 
पर भी विजय नहीं कर सकते । परमात्मा श्राज्ञा देते हैं कि हे धनुविद्यासम्पन्न प्रध्यापक तथा 
उपदेशको ! तुम ऐसे धर्मपरायण राजा की सदा सहायता करो जिससे वह शीघ्र कृतकार्य 
हो ।॥८॥ 


वृश्नाययन्यः स॑ंमियेषु जिघ्न॑ते ब्रतान्यन्यो अभि रंक्षते सदा । 
ह्वामहे वां वृषणा खुवक्तिमिरस्मे इंन्द्रावरुणा दाम यच्छ तम्‌ ॥९॥ 


वृत्राणि । अन्यः । संउ्इथेषुं | जिध्नते | व्रतानि । अन्यः । अभि । रक्षते। 
सदा । हवामहे । वां । वृषणा । सुवृक्तिउमिः । अस्मे इृति । इन्द्रावरुणा । शर्म । 
यच्छत॑ ॥६॥ 


पदार्थे:--( अ्रन्यः, समिथेषु ) एको योद्धा युद्धक्षेत्रे ( वृत्राणि, जिध्नते ) 
शत्रूज्जयति (अन्यः) एक: (सदा) सततम्‌ (भ्रभि) सर्वथा (ब्रतानि) नियमान्‌ 
(रक्षते) संसेव्य रक्षति (इन्द्रावरुणा) भो इन्द्रवरुणस्वरूपा योद्धार: ! (माम्‌) यूयम्‌ 
(अस्मे) अस्मभ्यम्‌ (शर्म, यच्छुतम्‌) सुखं प्रयच्छत यतो यूयम्‌ (वृषणा) योद्धुरभि- 
लाषप्रदातार: (सुवृक्तिभि:) शुभमार्गप्रवर्तकाश्च स्थ:, अत: (हवामहे) वर्य॑ युष्माना- 
ह्वथाम: ।। 


पदार्थ --(अन्य:, समिथेषु) एक शूरवीर युद्धों में (वृत्राणि, जिघ्नते) शत्रुश्नों को विजय 
करता (पअन्य:) एक (सदा) सदेव (प्रभि) सर्वप्रकार से (व्रतानि) तियमों की (रक्षते) रक्षा 
करता है (इन्द्रावरुणा) इन्द्र तथा वरुणरूप योद्धाग्रों ! (वां) आप (अश्रस्मे) हमको (शर्म, यच्छतं) 
सुख प्राप्त करायें, क्योंकि आप (वृषणा) युद्ध की कामना पूर्ण करनेवाले और (सुवृक्तिभिः) 
शुभ मार्मों में प्रवत्त करानेवाले हैं, इसलिये (हवामहे) हम आपका आह्वान करते हैं ।। 


भावार्थ--जो राजा लोग ब्रतों की रक्षा करते और दुष्ट शत्रुओं का दमत करते हैं, हे 
ग्रस्त्रशस्त्रविद्यावेत्ता विद्वानों ! तुम उनकी सहायता करो, क्‍योंकि व्रत पालन तथा दुष्टदमन 
किये बिना प्रजा में सुख का संचार कदापि नहीं हों सकता, इसी अभिप्राय से बेद मे भ्रन्य 
उपदेश किया है कि--- 


धय 


बज जममकाएुछ ५ 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ५ | सु० ८३ -।। १२१ 


अग्ने व्रतपते नव्तं चरिष्यामि तच्छकेयं तन्मे राध्यताम्‌ 
इृदमहमनृतात्‌ सत्यमुपेसि ॥। यज्गु० ॥ १॥ ५ ॥। 
अरथ--हे ब्रत्तों के पति परमात्मा ! मैं आपकी कृपा से ब्रत का पालन करू ताकि प्रसत्य- 
मार्म को त्याग कर सत्य प्रथ को प्राप्त होऊँ, इस' प्रकार वेदों में सवंत्र नियमपालनरूप ब्रत का 
बलपूर्वक उपदेश किया गया है उसी की दृढ़ता का इस मन्त्र में वर्णन किया है, या यों कहो कि 
परमात्मा दृढ़ब्रती लोगों के सदेव सहायक होते हैं शोर परमात्मा के नियम पर चलनेवाले पुरुषों 
को भी उचित है कि वह ऐसे भावोंवाले पुरुषों के सहायक बनें ॥९।॥। 


अस्मे हन्द्रो चरुंणो मित्रो अंथरमा झुम्न॑ य॑च्छन्तु मांहे शर्में सप्रथः । 
अवध ज्योतिरदिंतेशेताब्रधों देवस्थ कछोक संवितुर्मनामहे ॥१०॥ 

अस्मे इतिं । इन्द्र) । वरुणः । मित्र: । झ्र्यमा । घुम्ने । यच्छन्तु । महि। 
शर्में | सउप्रथ॑ः । अउप । ज्योतिः | अर्दितेः । ऋुत5हर्थः | देवस्य | श्लोक | 
सवितु! । मनामहे ॥।१०॥। 

पदार्थ :--(इन्द्र:) वैद्युतविद्याउभिज्ञ: (वरुण:) जलीयविद्यावेत्ता (मित्रः) 
राजम्त्री (अयेमा) न्यायाधीश: (अस्मे) अस्मभ्यम्‌ (युम्नम्‌) दीप्तिमत्‌ (महि) महत्‌ 
(सप्रथ:) सुप्रख्यातं (शर्म) सुखम्‌ (यच्छन्तु) ददतु (ज्योतिः) ज्योति:स्वरूप: (अवध्नम) 
नित्य: (अदिते:) अखण्डनीयो विभुः (ऋतावृधः) सत्यस्वरूप: (देवस्य) दिव्यात्मा 
(सवितु:) विश्वजनको यो भगवान्‌ तस्य (श्लोकम्‌) स्तुतिम्‌ (मनामहे) कुर्महे ॥। 

इति अ्यशीतितमं सुकतं पञचमो वर्गइच समाप्तः । 

पदार्थ--(इन्द्र:) वैद्युतविद्यावेत्ता (वरुण:) जलीयविद्या के ज्ञाता (मित्र:) राजमल्त्री 
(अ्रयेमा) न्यायाधीश (अस्मे) हमको (ुम्नं) दीप्तिवाला (महि) बड़ा (सप्रथ:) विस्तृत (शर्म) 
सुख (यच्छन्तु) प्राप्त करायें (ज्योतिः) हे दिव्यस्वरूप (अवध्न ) नित्य (अ्रदिते:) अखण्डनीय 
(ऋतावृध:) सत्यस्वरूप (देवस्य) दिव्य स्वरूप (संवितु:) सबके उत्पादक परमात्मन्‌ | मैं 
श्रापकी (श्लोक) स्तुति (मनामहे) करता हूँ ॥ 


भावाय--हे न्यायाधीश परमात्मन्‌ ! श्राप इन्द्रादि विद्वानों द्वारा हमको नित्य सुख की 
प्राप्ति करायें, और ऐसी कृपा करें कि हम आपके सत्यादि ग्रुणों का गान करते हुए सदेव 
श्रापकी स्तुति में तत्पर रहें ॥१०॥॥ 


परेवाँ सुक्त और भवां बर्ग समाप्त हुआ । 


१२२ ऋग्वेद: अ० ५ | श्र० ६ । व० ६ ॥। 
पञ्चर्चंस्य चतुरशीतितमस्य सुक्तस्य 


वसिष्ठ ऋषि: ।। इन्द्रावरुणों देवते ।। छन्द--१, २, ४, ५ 
निचृत्न्रिष्टुप्‌ । ३ त्रिष्ुप्‌ ।। घेवतः स्व॒रः ।। 


श्रथ परमात्मा प्रकारान्तरेरण राजधर्ममृपदिशति-- 


अब परमात्मा प्रकारान्तर से राजधर्म का उपदेश करते हैं-- 


आ वाँ राजानावध्वरे बंबृत्यां हव्येमिंरिन्द्रावरुणा नमोंभिः । 
प्र वा घताची बाह्योदेर्धाना परि त्मना विषुरूपा जिगाति ॥?१॥ 


आ। वां | राजानी | अध्वरे | वृत्यां। हव्येमिः इन्द्रावरुणा। नम॑ः 
उम्रिः | प्र । वां । घृताचीं । बाह्दोः । दर्धाना । परिं। त्मनाँ। विषुंडरूपा । 
जिगाति ॥१॥ 


: परदार्थ:--(इन्द्रावरुणा) भो इन्द्रावरुणौ देवौ ! (वां, राजानौ) प्रकाशवन्तौ 
युवाम्‌ (अध्वरे) संग्रामे (ववृत्याम्‌) आह्वयामि (हव्येभि:, नमोभि:) नम्राभिववाग्भि: 
युवां सत्करोमि (वां) युवाम्‌ (बाह्वोः) भुजयो: (श्रा) सुरीत्या (घुताची) स्र्‌ वम्‌ 
(दधाना) धारयन्तः (परि त्मना) सम्यक्‌ स्वयमेव (विषुरूपा) बहुविधद्नव्यै: 
(जिगाति) संबोधयामि ।। 


पदार्थ--(इन्द्रावरणा) हे इन्द्र तथा वरुण ! (वां, राजानौ) प्रकाशवाले आ्राप दोनों 
(प्रध्वरे) संग्राम में (ववृत्यां) झ्ारवें (हव्येभिः, नमोति:) हम नम्न वाणियों द्वारा श्रापका सत्कार 
करते हैं (वां) आपको (बाह्वो:) हाथों में (प्र) भले प्रकार (घृताची) स्न्‌वा (दधाना) धारण 
कराते हुए (परि, त्मना) शुभ संकल्प से (विषुरूपा) नानाप्रकार के द्रव्यों द्वारा (जिगाति) उद्बोधन 
करते हैं ॥ 


भावाथं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे यज्ञमानों ! तुम अ्रग्निविद्यावेत्ता तथा जल 
वायु श्रादि तत्त्वों की विद्या जाननेवाले विद्वानों को दुष्ट दमनरूप संग्राम में बुलाओो और 
नम्नवाणियों द्वारा उनका सत्कार करते हुए उनको उद्बोधन करो कि हे भगवन्‌ ! जिस प्रकार 
घुतादि पदार्थों से श्रर्नि देदीप्यमान होती है इसी प्रकार श्राप हमारे सम्मानादि भावों से 
देदीप्यमान होकर शत्रुरूप समिधाओं को शीघ्र ही भस्म करें जिससे हमारी शुभकामानायें 
पूर्ण हों ॥ 


. तात्पय्ये यह कि इस मन्त्र में युद्धविद्यावेत्ता सैनिक पुरुषों का सत्कार कथन किया गया 
है भ्र्थात्‌ राजा भ्रपने सैनिक तथा विद्वान्‌ पुरुषों का सत्कार सदैव करे जिससे वे राजधम का 
श्रद्ध बनकर राजा की रक्षा में सदा तत्पर रहें ॥१॥ 


ऋणवेद: मं० ७ । अ० ५ । सू० ८४ ॥। १२३ 


सम्प्रति प्रेमरज्जुबद्धस्य राष्ट्रस्य दाढ़यें व्यंते-- 
अब प्रेम रज्जू से बंधे हुए राष्ट्र की दृढ़ता का वर्णन करते हैं-- 
युवो राष्टू बहदिन्वति द्यौयों सेतुर्भिररज्छुलि। सिनीयः। 
परिं नो हेव्ठो वरुणस्थ बृज्या उरूं न इन्द्र: कृणवदु लोकम्‌ ॥२॥ 
युवो: । राष्ट्र । बृहत्‌ । इन्वति । थी । यो । सेतृडमि! । अरज्जुडमिः । 
सिनीथः । परि | नः । हे: । वरुणस्य । हृज्या; । उरूं। नः । इन्द्रं।। कुणवत्‌ । 
ऊं इति । लोक ॥२॥ 
पदार्थ :-- (युवो:) हे नृपास्तथा राजपुरुषा: ! युष्माकम्‌ (राष्ट्रमू) राज्यम्‌ 
(चौ:, बृहत्‌, इन्व॒ति) द्युलोकपर्यन्तं सुविस्तीयताम्‌ (यौ) यरुवां द्वावपि (परि) भ्रभित 
(सेतृभि:, अ्रज्जुभिः, सिनीथः) रज्जुरहितरज्जुसद्शप्रेमात्मकबन्धनेबंद्धों (नः) 
अस्मान्‌ प्राप्नुयातम्‌ (ऊ) तथा च (लोकम्‌) युवयोभु वनम्‌ (इन्द्र:) विद्युद्विद्यावेत्ता 
(कृणवत्‌) रक्षतु (वरुणस्य, हेछ:) जलीयविद्याभिज्ञविदुष आक्रमणम्‌ (वृज्या:) 
युष्मदुपरि न भवेत्‌ युवां प्रार्थथेथाम्‌ (नः) अस्माभिः (उरुमू) विस्तृतलोका: 
प्राप्यन्ताम्‌ ॥। 
पदार्थ --(युवो:) हे राजा तथा राजपुरुषो ! तुम्हारा (राष्ट्र) राज्य (थौ:, बृहत्‌, 
इन्वति) द्युलोकपय्येन्त बड़ा विस्तृत हो (यौ) तुम दोनों (परि)सब श्रोर से (सेतृभि:, भ्ररण्जुभि:, 
सिनीथ:) प्रेमहूप रज्जुओं में बंधे हुए (नः:) हमको प्राप्त हों (उ) भर (लोक) तुम्हारे लोक 
को (इन्द्र) विद्युद्विद्यावेत्ता विद्वान्‌ (कृणवत्‌) रक्षा करें (वरुणस्थ, हेछ:) जलविद्यावेत्ता 
विद्वान्‌ का आक्रमण (वृज्या:) तुम पर न हो, और तुम प्रार्थना करो कि (नः) हमको (उरू) 
विस्तृत लोकों की प्राप्ति हो ॥ 
भावा्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे राजपुरुषो ! तुम स्देव अपने राष्ट्र की वृद्धि में 
लगे रहो और उसको प्रेमरूप रज्जु के बन्धन से ऐसा बांधों कि वह किसी प्रकार से भी शिथिलता 
को प्राप्त न हो, भ्रधिक क्‍या जिनके राष्ट्र दृढ़ बन्धनों से बंधे हुए हैं उन पर न कोई जलयानों 
द्वारा आक्रमण कर सकता श्रौर न कोई विद्युत्‌ श्रादि शक्तियों से उसको हानि पहुँचा सकता है । 
जो राजा अपने राष्ट्र को दृढ़ बनाने के लिए प्रजा में प्रेम उत्पन्न करता श्रर्थात्‌ अन्याय प्लौर 
दुराग्रह का त्याग करता हुआ श्रपने को विश्वासाहु बनाता है तब वह दोनों परस्पर उन्नत होते 
श्रौर पृथिवी से लेकर द्युलोकपय्येन्त सवंत्र उनका श्रटल प्रभाव हो जाता है, इसलिए उचित है 
कि राजा अपने राष्ट्र को दृढ़ बनाने के लिए प्रजा में प्रेम उत्पन्न करे, प्रजा में प्रेम का संचार 
करनेवाला राजा ही अपने सब कार्यों को विधिवत्‌ करता और वही अन्तत: परमात्मा को प्राप्त 
होता है ॥२॥ क 


कृत नो यज्ञ विद्थेषु चारुं कुतं ब्रह्मांणि सूरिषु प्रशस्ता। 

डपों रखिदेवजूंतो न एतु प्र ण॑ं। स्पाहाभिख्तिमिस्तिरेतम्‌ ॥३॥ 

कृत । नः । यज्ञ | विदर्थेषु । चारुँ। कृत । ब्रह्माणि। सूरिएठ। प्र&शस्ता। 
उपो इति । रयिः । देवेंडजूंतः | नः । एतु । प्र | नः । स्पाहामि! । ऊतिडमिः । 
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वतिरंते ॥३॥ 


श्र्डः ऋग्वेद: अ० ५। ग्र० ६ । व० ६ ॥। 


पदार्थ :--भो नानाविधविद्यावेत्तार: ! (नः) अस्माकम्‌ (यज्ञम) ऋतुम्‌ 
(विदथेषु) अस्मग््नगालायाम्‌ (चारु, कृतम्‌) शोभनं विधत्त >सफलं कुरुत 
(बह्माणि) वेदिकस्तोत्राणि (सूरिषु) ज्ञातिषु मध्ये (प्रशस्ता, कृतम) प्रशंसनीयं 
कुरुत (नः) भ्रस्मानि: (देवजूत:) युष्मत्कतू काभिरक्षया (उपो, एतु, रयि:) सुस्थिरं 
पुष्कल॑ धन प्राप्यताम्‌ (नः) अस्मान्‌ (प्र) नानाविधाभि: (स्पाहाभिः) 
स्वाभिलषिताभि: (ऊतिभि:) रक्षाभि: (तिरेतम्‌) समुन्नमयत । 

पदार्थं--हे विद्वान्‌ राजपुरुषो ! (नः) हमारे (यज्ञ) यज्ञ को (विदथेषु) हमारे गहों में 
(चार, कृत॑) सुन्दर बनायें (ब्रह्माणि) वेदिकस्तोत्रों को (सूरिषु) शूरवीरों में (प्रशस्ता, क्ृत॑) 
प्रशंसनीय बनाओ्ो (नः) हमारे (देवजूत:) झ्रापकी रक्षा से (उपो, एतु, रयि:) उत्तमोत्तम 
पुष्कल' धन प्राप्त हों, और (नः) हमको. (प्र) स्व प्रकार कीं (स्पा्हाभि:) अभिलषित 
(ऊर्तिभिः) रक्षाओ्रों से (तिरेततम्‌) उन्नत करो ॥ 

भावार्थ--परमात्मा भ्राज्ञा देते हैं कि हे न्यायाधीश तथा सेनाधीश राजपुरुषों ! तुम 
प्रजाजनों को प्राप्त होकर उनके घरों को यज्ञों द्वारा सुशोभित करो और शूरवीरों को वैदिक- 
शिक्षा दो ताकि वह वेदवाणीरूप ब्रह्मस्तोत्रों का प्रजा में भलीभाँति प्रचार करें श्रौर राजा तथा 
प्रजा दोनों ऐश्वय्यंयक्त पदार्थों से भरपूर हों, और प्रजाजन भी उन विद्वानों से प्रार्थना करें कि 
हे भगवन्‌ ! आपकी रक्षा से हमको पुष्कल धन प्राप्त हो और हम श्रापकी रक्षा में रहकर 
मनोभिलषित उन्नति करें ॥३॥ 


अस्मे इन्दावरुणा विश्ववांरं रथि ध॑त्तं बखुमन्तं पुरुत्षुम । 

प्रंथ आंदित्यों अन॒ता मिनात्यमिंता शूरों दयते वर्तानि ॥४॥ 

अस्मे इति । इन्द्रावरुणा । विश्व्वारें । रायिं। धत्त । वसुउमन्तं । पुरुष्छुं । 
प्र । यः । आदित्य! । अर्दृता । मिनातिं । अमिता । शूर॑। | दयते। वखुनि॥४॥ 

पदार्थ:-(इन्द्रावरुणा) इन्द्र: परमैश्वयंसम्पन्न: तथा वरुण: सर्वेषामुपास्य: 
परमात्मा (विश्ववारम्‌) जग्रत्संभजनीय: (वसुमन्‍्तम्‌) विविधरत्नसम्पन्नम्‌ (रथि, 
धत्त) सकलसम्पद दधान: (पुरुक्षुम) बहुविधान्नयुक्त: तथा (यः) यः (प्र) सम्यक्‌ 
(आदित्य:) अज्ञानध्वंसकश्चास्ति स: (भ्रनता, मिनाति) असत्यवादिनो दण्डयति, 


तथा (शूरः) शूरान्‌ (अमिता, वसूनि, दयते) भ्रपरिमितधनवत: करोति (अस्मे ) 
सदयमस्मानपि तथाविधसम्पत्तिसमृद्धान्‌ करोतु ॥। 


पदार्थ--(इन्द्रावरुणा) इन्द्र -परमैश्वर््ययुक्त तथा वरुण - सब का उपास्थदेव परमात्मा 
(विश्ववारं) सबको रुचिकर (वसुमन्तं) सबप्रकार के धनों से युक्त (रथि, धत्तं) सम्पूर्ण ऐश्वय्यं 
को धारण करनेवाला (पुरुक्षु) नाना प्रकार के भन्नों से युक्त भौर (यः) जो (प्र) भले प्रकार 
(ग्रादित्य:) भ्ज्ञान का नाश करनेवाला है वह (अनृता, मिनाति) प्रसत्यवादियों को दण्ड देता 
झौर (शूरः) शूरवीरों को (अ्रमिता, वसूनि, दयते) यथेष्ट धन देता है (अंस्मे) कृपा करके हमें 
भी ऐश्वय्येयुक्त करें ॥। 

भावार्थ--परंमात्मां उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यों ! तुम सबग्रक्रार के ऐश्वय्य तथा धन 
की याचना उसी परमात्मा से करो, क्योंकि वही परमैश्वय्यंयुक्त, नानांप्रकार के श्रन्नरूप धनों का 
स्वामी झ्ौर वही सब संसार को यथाभाग देनेवाला है, वह श्रनृतवादियों को दण्ड देता और 


ऋग्वेद: मं० ७ | ग्र० ५ । सु० ८४ ।। १५५ 


धर्मात्मा शूरवीरों की यथेष्ट धन का स्वामी बनाता है, इसलिए उचित है कि सब प्रजाजन 
सत्यपरायण होकर परमात्मा से ही धन की प्रार्थना करें ॥४॥। 


इयमिन्द्रं बरुणमष्ठ से गीः प्रार्त्तोके तन॑थे तूतुंजाना। 

सुरक्नांसो देववीतिं गमेम यूथ पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥५॥ 

इये । इन्द्रें | वरुणं । अष्ट | मे। गीः। ह। आवतू। तोके। तन॑ये। 
तृतुंजाना । सुररत्नांसः । देवउवींतिं। गमेम॒ | यूयं | पात । स्वस्तिउमिः । सदां। 
नः ॥५॥ 

पदार्थ:--(मे) मम (इयम्‌ ) इयमुच्चायंमाणा (गी:) वेदवाग (इन्द्र वरुणम्‌) 
सर्वेश्वयंशालिनं सर्वे: संभजनीयं च परमात्मानम्‌ (श्रष्ट) अश्नुताम्‌ व्याप्नोतु 
(तृतुजाना) मया प्रेयंमाणेयं वाणी (तोके) पुत्रे (तनये) पौत्रे च विषये (प्र, आवत्‌ ) 
प्ररक्षतु, वयं च (सुरत्नासः:) शोभनधनसम्पन्ना: सन्त: (देववीतिम्‌) विदुषां यज्ञशालां 
(गमेम) प्राप्नुयाम, हे भगवन्‌ ! (यूयम्‌) भवन्त: (नः) अस्मान्‌ (स्वस्तिभि:) 
आंशीर्वाग्भि: (सदा) निरन्तरं (पात) रक्षन्तु ।॥। 

चतुरशीतितमं सूक्‍त षष्ठो. वर्गइच समाप्त: ॥॥ 


पदार्थ---(मे) मेरी (इयं) यह (गीः) वेदरूप वाणी (इन्द्र, वरुणं) सर्वैश्वय्ययुक्त तथा 
सर्वोपरि परमात्मा को (श्रष्ट) प्राप्त हो (तूतुजाना) यह ईश्वरीयवाणी (तोके) पुत्र (तनये) 
पौत्र के लिए (प्र, आवतृ्‌) भले प्रकार रक्षा करे, और हम लोग (सुरत्नास:) धनादि ऐश्वर्य्य- 
सम्पन्न होकर (देववीति) विद्वानों की यज्ञशालाओं को (गमेम) प्राप्त हों, और हे परमात्मन्‌ ! 
(यूं) श्राप (न:) हमको (स्वस्तिभि:) आाशीर्वादरूप वबाणियों से (सदा) सदा (पाल) 
पविश्न करें ॥। 

भावाथं--इस मन्त्र में यजमान की श्रोर से प्रार्थना कथन की गई है कि हे भगवन्‌ ! 
हमारा किया हुआ स्वाध्यायः तथा वेदिककर्मों का अनुष्ठान, यह सब आप ही का यश है, 
क्योंकि इन्हीं कर्मों के श्रनुष्ठान से हमारे पुत्र पौत्रादि सन्‍्तानों की वृद्धि होती श्रौर हम ऐश्वय्ये- 
सम्पन्न होकर श्रापके भक्तिभाजन बनते हैं श्र्थात्‌ बेदिककर्मों के श्रनुष्ठान द्वारा ही मनुष्य को 
पुत्र पौत्रादि सन्‍्तति प्राप्त होती और इसी से धनादि ऐश्वय्यं की वृद्धि होती है, इसलिए 
जिज्ञासुओं को उचित है कि वह धनप्राप्ति तथा ऐश्वय्यंवृद्धि के लिए वेदिक कर्मों का निरन्तर 
ग्रनुष्ठान करें और सन्‍्तति भ्रभिलाषियों के लिए भी यही कम उपादेय है ॥ 


पहवां सूक्त और छुठवां वर्ग समाप्त हुआ । 


१२६ ऋग्वेद: झ० ५ । अ० ६ | ब० ७ 


झ्रथ पञचर्चेस्य पञ"चाशीतितमस्थ सुक्तस्य--- 
१-५ वसिष्ठ ऋषि: ।। इन्द्रावरुणो देवते ।। छन्दः--१, ४ 
. आर्षोत्रिष्टुप्‌ ॥। २, ३, ५ निचृतृत्रिष्टप्‌ ।। घेवतः स्वर: ॥। 
ग्रथ राजधम्संमुपदिशन्‌ सेनिकसाहाय्यं वण्यंत्रे-- 


अब राजधर्स का वर्णन करते हुए सैनिक पुरुषों के सहायार्थ सोमादि द्वव्यों का प्रदान 
कथन करते हैं--- 
पुनीषे वांमरक्षस मनीषां सोममिन्द्रॉय वरुणाय जुदछ्त्‌ | 
घृतप्रंतीकामुषसं न देवीं ता नो याम॑नन्‍्नुरूष्षतामभीके ॥१॥ 
पुनीषे । वां । अरक्षस । मनीषां । सोमें । इन्द्रांय । वरुणाय । जुहनंत्‌ ! 
घृत5पंतीकों | उपसे | न | देवीं | ता । नः । याम॑न्‌ । उरुष्यतां । अभीकें ॥१॥ 
पदार्थ:--भो मनुष्या: ! यूयम्‌ (अ्रमीके) प्रत्र धर्म्ये युद्धे (इन्द्रस्य, वरुणस्य) 
इन्द्रसम्बन्धि च॒ (सोम॑ जुद्ध॒त्‌) सोमाख्यं हविदंदतः इदं प्रार्थयध्वम्‌-यत्‌ (वां) युवयो: 
(अरक्षसम्‌) आसुरभावं त्यक्त्वा (घृतप्रतीकाम्‌) घृतसद्शस्निग्धवा (मनीषाम) 
बुद्धया प्रार्थनां कृत्वा (पुनीषे) पुनाम्‌ (उषसम्‌) उषसा (न) सदश्या (देवीं) 
दिव्यस्वरूपया (ता) तया बुद्धया (यामन्‌) युद्धाभिगमे (न:) अस्मान्‌ (उरुस्यताम्‌) 
सेवेताम्‌ ।। 
पदार्थ--हे मनुष्यों ! तुम (प्रभीके) इस धर्मयुद्ध में (इन्द्रस्य, वरुणस्य) इन्द्र तथा वरुण 
के लिए (सोम॑, जुद्दत्‌ू) सोमरसप्रदान करके यह कथन करो कि (वां) भ्रापको (अ्ररक्षसं) 
प्रासुरभावरहित (घुतप्रतीकां) घृत के समान स्नेहवाली (मनीषां) बुद्धिद्वारा प्रार्थना करके 
(पुनीषे) पवित्र करें (उषसं) उषा के (न) समान (देवीं) दिव्यरूपा (ता) बुद्धिद्ारा (यामन) 
युद्ध की चढ़ाई के समय (नः) हमको (उरुष्यतां) सेवन करें | 
भावार्थ-- परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे प्रजाजनो ! तुम इन्द्र ८ परमैश्वय्य॑युक्त 
शूरवीर तथा वरुण -शत्रुसेना को शस्त्रों द्वारा आच्छादन करनेवाले वीर पुरुषों का सोमादि 
उत्तमोत्तम पदार्थों से सत्कार करके उन्हें प्रसन्न करते हुए भ्रपनी स्नेहपूर्ण शुद्ध बुद्धि द्वारा सदैव 
उनकी रक्षा के लिए प्रार्थना करो, जिससे वह शत्रुओं का पराजय करके तुम्हारे लिए सुखदायी 
हों, तुम युद्ध में चढ़ाई के समय उनके सहायक बनो और उनको सदा प्रेम की दृष्टि से देखो, 
क्योंकि जहाँ प्रजा राजपुरुषों में परस्पर प्रेम होता है वहाँ सदेव' श्रानन्‍द बना रहता है, इसलिए 
तुम दोनों परस्पर प्रेम की वृद्धि करो ॥१॥ 
श्रथान्यायकारिणः शत्रन्‌ पराजेतुमुपदिशति-- 
अब अन्यायकारी शज्रुओं को परास्त करने का उपदेश करते हैं-- 


स्पर्धन्ते वा उ देवहये अन्न येषुं ध्वजेषुं दिद्यवः पत॑न्ति । 

युव॑ तो इन्द्रावरुणावर्मित्रांन्हतं परांचः शवों विषेचः ॥२॥ 

स्पर्धन्ते | वे । ऊं इति | देव5हूयेँं । अन्न | येएुं। ध्वजेघु | दिद्यव॑ 
पतन्ति । युव॑ँ । तान । इन्द्रावरुणी । अमित्रान्‌ | हतं । परांचः । शर्वी । विषूंचः। 
श॥। 


ऋग्वेद: मं० ७ | भ्र० ५ । सू० ८५ ।॥। १२७ 


पदार्थ:--( इन्द्रावरुणौ) हे इन्द्रावरुणौ ! युवाम्‌ (अमित्रान्‌) शत्रून्‌ (पराच:) 
पराजित्य (शर्वा, विषूच:) हिसकदास्त्रेण तान्‌ कुटिलगतीन्‌ (हतम्‌) हिस्तम्‌ तथा 
(देवहुये) भ्रस्मिन्देवासुरसंडः ग्रामे (येषु, ध्वजेषु) यासु पताकासु (दिद्यव:, पतन्ति) 
विपक्ष: क्षिप्तानि शस्त्राणि पतन्ति (वे) निश्चयेन (अत्र) तत्र तादुशस्थले ता 
रक्षताम्‌ तथा च ये (युवाम्‌) भवन्तौ प्रति (स्पर्धन्ते) ईष्यंन्ति तान्‌ (ऊ) सम्यक्‌ 
हतम्‌ ॥। 


पदार्थें--(इन्द्रावरुणो) हे इन्द्र तथा वरुण ! तुम (अमित्रान्‌) शत्रुसेमा को (पराच:) 
पराजय करके (शर्वा, विषूचः) हिंसक शस्त्रों से (हुतं) उनको हनन करो, श्र (देवहुये) इस 
देवासुर संग्राम में (येबु, ध्वजेबु) जिन ध्वजाशों में (दिल्यय:, पतल्ति) शत्रुओं के फेंके हुए शस्त्र 
गिरते हैं (वे) निश्चय करके (अत्र) उन स्थलों में ध्वजाश्रों की रक्षा करो, और जो (युवं) तुम 
दोनों से (स्पध॑न्ते) ईर्बा करते हैं उतका (ऊ) भलीभाँति हनन करो ॥ 


भावाथं--इन्‍्द्र - विद्युत्‌ की शक्ति जाननेवाला, वरुण -जलयानों की विद्या जाननेवाला 
हे विद्युत्‌ तथा जलीय विद्याओं के जाननेवाले सेनाध्यक्षों ! तुम श्रसुर सेना के हनन करने के 
लिए सदा उद्यत रहो, और युद्ध करते हुए भश्रपनी सेना के भण्डों की बड़े प्रयत्न से रक्षा करो, 
और अपने साथ ईर्षा करनेवालों को सदा परास्त करते रहो ताकि कोई श्रन्यायकारी पुरुष 
तुम्हें कभी दबाकर श्रन्याय न कर सके, यह तुम्हारे लिए ईश्वरीय श्रादेश है ॥२॥। 


आपंश्चिद्धि स्वथंशसः सद॑ःसु देवीरिन्द्रं बरुणं देवता धुः। क्‍ 
कृष्टीरन्यो धारयंति प्राविक्ता वृत्राययन्यो अंप्रतीनिं हन्ति ॥३॥ 


आप: | चित्‌ । हि। स्वयंईशसः | सदं:सु | देवीः। इन्द्रें । वर्रुणं । 
देवता । घुरिति धुः । कृष्टी: । अन्यः । धारय॑ति। प्र<विंक्ताः । वृत्राणिं । अन्यः। 
अभतीनि | हन्ति ॥३॥ 


पदार्थ:--भो: सेनानी: ! (हि) निश्चयेन (आप:, चित्‌) सत्र व्याप्य 
(स्ववशस: ) स्वकीयेन यशसा (सद:सु) उपासनीयस्थानेषु (देवी: ) दिव्यशक्तिसम्पन्नम्‌ 
(इन्द्रमू) परमेश्वयंवन्तम्‌ (वरुणम्‌) विश्व॑ स्वशक्तया&वस्थापयन्तम्‌ परमात्मानम्‌ 
(देवता) संप्रार्थ्य तदीय दिव्यर्थाक्ति (धुः) संधार्य॑ (अन्य: ) कश्चित्‌ (कृष्टी:) प्रजा: 
(धारयति) दधाति, यः (प्रविक्ता:) भिन्नप्रकृतिकानां मनुष्याणां कर्माणि बुध्यते 
(अन्य:) अन्य: कश्चित्‌ (वृत्राणि) मेघवत्‌ नभोमण्डले प्रसृतान्‌ (अप्रतीनि) 
वशीकतु मशक्‍यान्‌ (हन्ति) हिनस्ति ।। 


पदार्थ-हे सेनाधीश (हि) निश्चय करके (प्राप:, चित्‌) सवंत्र व्यापक होकर (स्वेयशस:) 
अपने यश से (सदःसु) उपासनीय स्थानों में (देवी:) दिव्यशक्तिसम्पन्न (इन्द्र) परमैश्वय्यंवान्‌ 
(वरुणं) सबको स्वशक्ति में रखनेवाले परमात्मा की (देवता) दिव्यशक्तियों को (धु:) धारण कर 
(अन्य:) कोई (क्ृष्टी:) प्रजा को (धारयति) धारण करता है जो (प्रविक्ता:) भिन्न-भिन्न प्रकार 
के मनुष्यों के कर्मों को जानता है (अ्रन्यः) श्रन्य (वृत्राणि) भेघों के समान नभोमण्डल में फैले 
हुए (अ्रप्रतीनि) वश में त श्रानेवाले शत्रुश्रों को (हन्ति) हनन करता है ॥। । 


श्र्८ ऋग्वेद: अ० ५ ।अ० ६ | व० ७ ।। 


-सावायुं--नजो पुरुष परमात्मशक्तियों को धारण करके भिन्न-भिन्न कर्मों के ज्ञाता हैं वह 
परमैश्चय्येयुक्त परमाल्मा की उपासना करते हुए न्यायाधीश के पद पर स्थित होते हैं और ज़ो 
ग्ुद्धविद्याविशा रद होते हैं वह श्राकाशस्थ शत्रु की सेना को मेघमण्डल के समान अपने प्रबल 
वायुसदुश वेग से छिन्नभिन्न करते हैं श्र्थात्‌ दिव्यशक्तिसम्पन्न राजपुरुष न्यायाधीश बनकर प्रजा 
में उत्पन्न हुए दोषों को नाश करके उसको धर्मपथ पर चलाते श्रौर दूसरे सेनाधीश बनकर वश 
में तन आनेवाले शत्रुओं को विजय करके प्रजा में शान्ति फैलाते हुए परमात्मा की आ्राज्ञा का 
पालन करते हैं ॥३॥। 

स सुक्रतुओसबिदस्तु होता य आंद्त्य शव॑सा वां नम॑स्वान्‌ । 
आववलेदवंसे वां हृविष्मानसदित्स खुंविताय प्रय॑रवान्‌ ।|४॥ 
सः । सुइक्रतु; । ऋत5चित्‌ । अस्तु । होता | यः | आदित्या । शव॑ंसा । 
वां । नम॑स्वान्‌ | आउववतेत्‌ । अव॑से । वां । हविष्मान | ,असंत्‌ । इत्‌। सः। 
सुविताय॑ प्रयखान ॥४॥ 

पदार्थ:-- (सः) स पुरुष: (सुक्रतु:) शुभकमंकर्त्ता (ऋतचित्‌) तथा सत्यवादी 
(होता) च पुनः स एवं यज्ञकर्ता (अस्तु) अस्तु -स्यात्‌ (यः) यः पुरुष: (आ्रादित्या) 
ग्रादित्य इब तेजस्वी भूत्वा (शवसा) स्वसामर्थ्येन (वां) इन्द्रावरुणा (नमस्वान्‌) 
लोकोत्त रतेजस्कौ नमस्करणीयौ मन्यते, तथा यः (वाम्‌) ताबेव (अवसे) रक्षाये 
(आववततंत्‌) आवतंयेत्‌ (हविष्मान्‌) यश्च हविभियु क्तो भवति (सः) स पुरुष: (इत्‌) 
निश्चयम्‌ (प्रयस्वान्‌) ऐश्वर्यसम्पन्नों भूत्वा (सुविताय) शोभनफलप्राप्त्य (असत्‌) 
भवत्ु [है| 

पदार्थ--(स:) वह पुरुष (सुक्रतु:) उत्तम कर्मों के करने वाला (ऋतचित्‌) वही सत्यवादी 
(होता) वही यज्ञ करनेवाला (अस्तु) है (य:) जो (आ्रादित्या) श्रादित्य के समान तेजस्वी होकर 

 (शवसा) श्रपने सामर्थ्य से (वां) इन्द्र तथा वरुणरूप शक्ति को (नमस्वान्‌) सबसे बड़ी समझता 
झौर जो (वां) इन्द्र तथा वरुण शक्ति को (अश्रवसे) रक्षा के लिए (आववर्तत्‌) वर्ताव में लाता 
है, और जो (हविष्मान्‌) सदेव यज्ञादिकर्म करता है (सः) वह (इत्‌) निश्चय करके (प्रयस्वान्‌ ) 
ऐश्वय्येयुक्त होकर (सुचिताय) संसार में यशस्वी (असत्‌) होता है ॥ 

भावाथें--इस मन्त्र में परमात्मा उपदेश करते .हैं कि हे मनुष्यो ! तुम इन्द्र - विद्युत्‌ 
तथा वरुण >- वायुरूपशक्ति को काम में लाझो, जो इन शक्तियों को व्यवहार में लाता है वह्‌ 
ऐश्वय्यंसम्पन्न होकर सम्पूर्ण संसार में फैलता अर्थात्‌ उसकी अतुल कीति होती है श्रौर वही 
पुरुष तेजस्वी बतकर अमित्र सेना का हतन करनेवाला होता है ॥॥४॥ 

अ्थोक्तशक्त्यर्थ परमात्मान: प्राथ्यंते-- 
अब उक्त शक्तिसम्पन्न होने के लिये परमात्मा से प्रार्थना करते हैं--- 
इयमिनद्रं ॥ बत्ते छ ० | 

इयमिन्द्रं वरुणमष्ट मे गीः प्रावत्तोके तनंये तूतुजाना। 

सुरत्नांसो देववींतिं गेम यूयं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥५॥ 

इये । इन्द्र । वरुणं | अष्ट | मे । गीः | प्र। आ्रावत्‌। तोके। तन॑ये। 
तूतुंजाना । सुउरक्ांसः । देवउवींति। गमेम॒.। यू । पात । स्वस्तिदइमि! । सदा | 
न; ॥५॥ 


<>कर।.. आकनन 


ऋग्वेद: मं० ७ । शभ्र० ५ | सू० ८६ || १२९ 


पदार्थ:--(मे) मदीयां (इयम्‌) इयमुच्चायंमाणा (गीः) वेदवाक्‌ (इच्धं, वरुण) 
इन्द्रावरुणात्मकशक्तिम्‌ (अष्ट) व्याप्नोतु (तृतुजाना) मया प्रेयंमाणेयं वाणी (तोके, 
तनये,) पुत्रे पौत्रे च विषये (प्र, आवत्‌) सम्यग्‌ रक्षतु, वयं च (सुरत्नासः) 
धनाय्येश्वर्यसम्पन्ना: सन्‍तः (देववीतिम्‌) विदु्षां यज्ञतालाम्‌ (गमेम) गच्छेम, हे 
भगवन्‌ ! (यूयम्‌) भवान्‌ (नः) अस्मान्‌ (स्वस्तिभिः) आशीर्वाग्मि: (सदा) दश्वत्‌ 
(पात) रक्षतु ॥। 
इति पञ्चाशीतितमं सूक्‍तं सप्तमो वर्गइच समाप्तः ॥। 


पदार्थ--(मे) मेरी (इयं) यह (गीः) वेदरूपवाणी (इन्द्र, वरुणं) इन्द्र तथा वरुणरूप 
शक्ति को (भ्रष्ट) प्राप्त हो (तृतुजाना) यह प्रार्थनारूप वाणी (तोके, तनये) पुत्र पौत्रों के लिए 
(प्र, श्रावत्‌) भले प्रकार सफल हो, और हम लोग (सुरत्नास:) धनादि ऐश्वय्यंसम्पन्न होकर 
(देववीति) विद्वानों की यज्ञशालाओं को (गर्मेम) प्राप्त हों, और हे परमात्मन्‌ ! (यूये) भाप 
(न:) हमको (स्वस्तिभि:) श्राशीर्वादरूप वाणियों से (सदा) सदा (पाल) पवित्र करें ॥ 

भावार्थ--हे जगदीश्वर ! हम आपकी कृपा से विद्युत्‌ तथा वायुरूप शक्तियों की विद्या 
जाननेवाले विद्वानों को सदैव प्राप्त होते रहें श्र्थात्‌ ऐसी कृपा करें कि हम उन विद्वानों के संग 
से उक्त विद्या की वृद्धि द्वारा श्रपने जीवन को उच्च बनावें और हमारा किया हुप्ना वेदपाठ 
तथा यज्ञादि सत्कर्म हमारी सन्‍्तानों को पवित्र करें श्रौर श्राप हमको मज़जुलमय वाणियों से 
सदेव पवित्र करते रहें, यह हम यजमानों की प्रार्थना है ॥। 


८श्वां सृक्त और ७वां वर्ग समाप्त हुआ । 


अथाष्टचेस्थ षघडशीतितमस्य सुक्तस्थ--- 
१-८ वसिष्ठ ऋषि: ।। वरुणों देवता ।। छनन्‍्दः १, ३, ५, ८ निच॒त्‌ 
त्रिष्टुप्‌ + २, ७ विराट त्रिष्टुप्‌ । ६ आ्रर्षी त्रिष्टुप्‌ ॥। 
धेवतः स्वर: ।। 


ग्रथ वरुणरूपपरमात्मन उपासनया मनुष्यजन्मनः फल निरूप्यते-- 

अब वरुणरूप परमात्मा को उपासना से मनुष्यजीवन की पवित्रता कथन करते हैं-- 

धीरा त्वस्थ महिना जनूंषि वि यस्तरतम्भ रोदसी चिदुर्वी । 

प्र नाकंम्ृष्व॑ नुंल॒दे बहन्तें द्विता नक्तत्न पप्रथूं्च भूम॑ ॥१॥ 

धीरां | तु | अस्य | महिना | जनूंषि | वि। यः । तस्तम्म॑ | रोदंसी 
इति | चित्‌ । उर्वी इतिं | प्र । नाक । आष्व॑ । नुनुदे । बृहन्त | द्विता । नर्त॑त्र । 
पत्रथंत्‌ । च । भूम॑ ॥१॥ 

पदार्थ:--(य:) य ईश्वर: (वि) सम्यक्‌ (उर्वी) विस्तीर्ण (रोदसी) द्यावा- 


: पृथिव्यौ (चित्‌) निश्चयम्‌ (तस्तम्भ) स्तब्धे अकरोतू, तथा यः (बृहन्तम्‌) महान्ति 


(नक्षत्रम्‌) नक्षत्राणि (च) पुनः (भूम) भूमिम्‌ (प्रथत्‌) अररचत्‌ तथा (नाकम्‌) 


१३० ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ६। ब० ८ ।॥। 


स्वर्गम्‌ (ऋष्वम्‌) नरक च (द्विता) द्विधा (नुनुदे) व्यररचत्‌ (तु) निश्चयेन (प्रस्य) 
इम वरुणस्वरूपं परमात्मानम्‌ (धीरा) घैर्यवन्तो जना: (महिना) महत्त्वेन (जनू षि) 
तज्जन्मना सह बुध्यन्ते ।। 

पदार्थं--(यः) जो परमात्मा (वि) भलीभाँति (रोदसी) बुलोक (चितृ) और (उर्वी) 
पृथिवी लोक को (तस्तम्भ) थाम्हे हुए है और जो (बृहन्तं) बड़े-बड़े (नक्षत्र) नक्षत्रों को (च) 
झौर (भूम) प्रथिवी को (पप्रथत्‌) रचता, तथा (नाक) स्वर्ग (ऋष्वं) नरक को (द्विता) दो 
प्रकार से (नुनुदे) रचता है (तु) निश्चय करके (अ्रस्य) इस वरुणरूप परमात्मा को (धीरा) पुरुष 
(महिना) महत्त्व द्वारा (जनूंषि) जानते अर्थात्‌ उसके ज्ञान का लाभ करते हैं ।। 

भावाथं--जो परमात्मा इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड का रचयिता है श्रौर जिसने कर्मानुसार 
स्वर्ग > सुख प्रौर नरक » दुःख को रचा है उसके महत्त्व को धीर पुरुष ही विज्ञान द्वारा प्रनुभव 
करते हैं, जैसा कि भ्रन्यत्र भी वर्णन किया है कि--- 


#तस्थ योनि परिपश्यन्ति धोराः । 
तस्मिन्‌ ह तस्थुभ्‌ वनानि विश्वा” यजु० ॥॥३१॥॥१९ ॥॥ 


सम्पूर्ण ब्रह्माण्डों की योनि >उत्पत्तिस्थान परमात्मा को धीर पुरुष ही ज्ञान द्वारा प्रनुभव 
करते हैं जो सबको अपने वश में किये हुए है, इसी भाव को मह॒षि व्यास ने “योनिश्चेह-गीयते'' 
॥ ब्र० सू० १।४॥२७॥ में वर्णन किया है कि एकमात्र परमात्मा ही सब भूतों की योनि -- निमित्त 
कारण है, श्रौर “अनीतबातं स्वधया तदेक” ॥ ऋग्‌ ० मं. १०२९॥२॥ में भलीभाँति वर्णन 
किया है कि स्वधा माया «> प्रकृति के साथ वह एक है श्र्थात्‌ परमात्मा निमित्त कारण भ्रौर 
प्रकृति उपादान कारण है इसी भाव को श्रताश्वरोपनिषद्‌ में इस प्रकार वर्णन किया है कि 
“मायान्तु प्रकृति विद्यात्‌ु, मायिनन्तु महेश्व॒रं--माया को प्रकृति जान श्रर्थात्‌ माया तथा 
प्रकृति यह दोनों उस उपादान कारण के नाम हैं और “मायिन” प्रकृतिवाला उस महेगश्वर-- 
परमात्मा को जानो, इससे सिद्ध है कि वही परमात्मा इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड का रचयिता भौर 
वही सबका नियन्ता -- नियम में चलानेवाला है उसकी महिमा को ज्ञान द्वारा अ्रनुभव करके 
उसी की उपासना करनी चाहिए, श्रन्य की नहीं ॥॥१।॥ 


श्रथ परमात्मोपासना प्रकार: कथ्यते-- 
अब परमात्मा की उपासना का प्रकार कथन करते हैं--- 
उत स्वयां तन्वाईसं व॑ंदे तत्क॒दा न्वं/तवेरुणे झुवानि। 
कि में हव्यमहंणानों जुषेत क॒दा स॑छीक सुमनां अभि ख्य॑ंम्‌ ॥२॥ 
उत | स्वयां । तन्वां | सं | वदे | तत्‌ । क॒दा | तु। अन्तः। वरुणे | 
भुवानि । कि | में । हव्यं । अहंणानः | जुषेत । क॒दा | मुीक॑ । सुडुमनां: । 
अभि | ख्यम्‌ ॥२॥ 
पदार्थ:--(उत्‌) किम्‌ (स्वया, तन्‍्वा) स्वशरीरेण (सं) सम्यक्‌ (तत) 
तेनोपास्थेन सह (वेदे) श्रालापं करवाणि (कदा) कस्मिन्काले (नु) निश्चयम्‌ (वरुण, 


अन्तः:) तस्य भजनीयस्य स्वरूपे (भुवानि) प्रविशानि (कि) किमीश्वर: (में) मम 
(हव्यम्‌) उपासनारूपमुपहा रम्‌ (अहणान:) अक्रुध्यन्‌ (जुषेत) स्वीकुर्यात्‌ (कदा) क्‍्व 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ५ | सू० ८५६ ॥। १३१ 


काले (मृव्ठेकम्‌) त॑ सर्वेसुखप्रदातारम्‌ (सुमना:) शोभनमनस्कः (अभि, ख्यम्‌) 
अभितः पश्येयम्‌ ।। 


पदार्थ--(उत) अथवा (स्वया, तन्‍्वा) अपने शरीर से (सं) भले प्रकार (तत्‌) उस 
उपास्य के साथ (बेद) श्रालाप करू' (कदा) कब (नु) निश्चय करके (वरुण, श्रन्त:) उस उपास्य 
देव के स्वरूप में (भुवानि) प्रवेश ऋरूगा (कि) क्या परमात्मा (मे) मेरी (हव्यं) उपासनारूप 
भेंट को (अह॒णान:) प्रसन्न होकर (जुषेत) स्वीकार करेंगे (कदा) कब (मृद्ठीकं) उस सर्व सुख- 
दाता को (सुमना:) संस्कृत मन द्वारा (अ्रभि, रूयं) सब ओर से ज्ञानमोचर करूगा ॥ 

भावा्ें---उपासक पुरुष उपासना काल में उस दिव्यज्योति परमात्मा से प्रार्थना करता 
है कि हे भगवन्‌ ! आप मुझे ऐसी शक्ति प्रदान करें कि मैं श्रापके समीप होकर श्रापसे झ्रालाप 
करू, हे स्व नियन्ता भगवन्‌ ! श्राप मेरी उपासना रूप भेंट को स्वीकार करके ऐसी कृपा करें 
कि मैं सवंसुखदाता श्रापको अपने पविन्न मन द्वारा ज्ञानगोचर करू, श्राप ही की उपासना में 
निरन्तर रत रहूँ श्रौर एकमात्र श्रापही मेरे सम्मुख लक्ष्य हों श्रर्थात्‌ उपासक पुरुष नानाप्रकार 
की तके-वितकों से यह निश्चय करता है कि मैं ऐसे साधन सम्पादन करू जिनसे उस झानन्द- 
स्वरूप में तिमर्त होकर श्रानन्द का श्रनुभव करू ।॥२।॥॥ 


पच्छे तंदेनों वरुण दिदक्षूपों एमि चिकितुर्षों विएच्छम्‌ । 

समानमिन्में कवयंश्रिदाहर॒यं ह तुभ्यं वरुणो हणीते ॥३॥ 

पच्छे । तत्‌ । एन: । वरुण । दिदक्तुं। उपोँ इति। एमि। चिकितुष:। 
विश्पृच्छों | समानं । इत्‌ | मे | कवयः | चित्‌ | आहु। | अय॑ | ह। तुम्यें। 
वरुणः । हुणीते ॥२॥ 


पदार्थ :--(वरुण:) भो: सर्वभजनीय परमात्मन्‌ ! (तत्‌) तत्‌ (एन:) पापम्‌ 
(पृच्छे) भवन्तं पृच्छामि (उपो, दिदुक्षु) भवन्तं दिदुक्षुरहम्‌ (चिकितुषः) सर्वथा 
निर्बन्धन: (एमि)भवन्तं प्राप्नुयाम्‌ (कवय:) विद्वांस: (विपृच्छम्‌)साधपृष्टा: (समानम्‌ ) 
भवद्विषये (मे) माम्‌ (चित्‌) निश्चयम्‌ (आहुः) ब्र्‌वन्ति वक्ष्य्माणम्‌ (ह) प्रसिद्धमिदं 
यत्‌ (अयम्‌) अयम्‌ (वरुण:) समर्थ ईश्वर: (तुभ्यम्‌) त्वामुपासकम्‌ (इत्‌) निश्चयेन 
(हणीते) पापेभ्य उद्धत्य सुखं प्रति नयति ।। 


पदार्थ--(वरुण) हे सर्वरक्षक परमात्मन्‌ ! (तत्‌) वह (एनः) पाप (पृच्छे) आप से 
पूछता हें (उपो, दिदृक्षु) श्रापके दर्शन का अभिलाषी मैं (चिकितुष:) स्वंथा बन्धनरहित होकर 
(एमि) आपको प्राप्त होऊं (कवय:) विद्वान पुरुष (विपृच्छं) भले प्रकार पूछने पर (समान) 
झ्ापके विषय में (मे) मुझको (चित) निश्चयपूर्वक (आहुट) यह कहते हैं (ह) प्रसिद्ध है कि 
(अयं) यह (वरुण:) सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा [(तुभ्यं) उपासकों को (इत्‌) निश्चय करके 
(हणीते) पापों से उभारकर सुख की झ्योर ले जाना चाहता है ॥ 


भावाथं--हे सर्वव्यापक ! मैं उन पापों को कैसे जानूं जितके कारण आ्रापके दर्शन से 
वड्चित हूँ हे स्बंपालक ! ऐसी कृपा कर कि मैं उत पापों से छूकर श्रापको प्राप्त होऊं । यह 
प्रसिद्ध है कि वेदों के ज्ञाता विद्वान्‌ पुरुष पूछने पर निश्चयपूर्वक यह कहते हैं कि परमात्मा सबका 
मद्भूल, कल्याण चाहते हैं, यदि उपासक अंशमात्र भी उनकी ओर भुके तो वह दयालु भगवान्‌ 


श्३२ ऋग्वेद: ग्र० ५ । अ० ६ । व० ८ ।। 


स्वयं उसका उद्धार करते हैं, इसलिए पुरुष को चाहिए कि वह साधतसम्पन्न होकर परमात्मा 
की उपासता में प्रवृत्त हो तभी उसका उद्धार हो सकता है, अन्यथा नहीं ॥३॥ 


किमाग॑ आस वरुण ज्येष्ठ यत्स्तोतारं जिघांससि सखायम । 
प्र तन्‍्में वोचो दृ्दभ स्वधावो5व॑ त्वानेना नमंसा तुर इयाम्‌ ॥४॥ 
कि । आग: । आस | वरुण | ज्येष्ठ। यत्‌। स्तोतारँ। जिघांससि। 
सखांय॑ । प्र । तत्‌ । में । वोचः । दु:उलम । स्वधाउवः । अव॑ | त्वा । अनेना: । 
नमंसा | तुरः । इयाम्‌ ॥४॥ 


पदार्थ:--(वरुण) हे मज्भलस्वरूप परमात्मन्‌ ! तत्‌ (किम्‌) किम्‌ (ज्येष्ठम ) 
महत्‌ (आग:) पापम्‌ >अपराध: (आस) बभूव मया (यत्‌) येन हेतुना (सखायम ) 
मित्रभूतम्‌ (स्तोतारम्‌) स्वोपासकम्‌ (जिघांससि) हन्तुमिच्छसि (तत) तत्पापम्‌ (प्र) 
विशेषेण (मे) मां प्रति (वोच:) ब्रूया: (दृषभ) हे जेतुमशक्य ! (त्वा) त्वम्‌ 
(स्वधाव:) सुतेजोमयोडइसि, अ्रतः (अनेना:) मां निष्पापं विधाय (अ्रव) रक्ष, 
यतो&हम्‌ (नमसा) नम्नरतया (तुरः) सत्वरम्‌ (इयाम्‌) त्वां प्राप्नुयाम ।। 

पदार्थ-- (वरुण) हे मज्भुलमय परमात्मन्‌ ! वह (कि) क्‍या (ज्येष्ठ) बड़े (आाग:) पाप 
(आस) हैं (यत्‌) जिनके कारण (सखायं) मित्ररूप झ्राप (स्तोतारं) उपासकों को (जिधांससि) 
हनन करना चाहते हैं (तत्‌) उनको (प्र) विशेषरूष से (मे) मेरे प्रति (वोच:) कथन करें 
(टृठुभ) है सर्वोपरि अ्जेय परमात्मन्‌ ! (त्वा) श्राप (स्वधाव: ) ऐश्वय्येसम्पन्न हैं, इसलिए 
(अनेना:) ऐसे पापों से (अव) रक्षा करें, ताकि मैं (नमसा) नम्रतापू्वंक (तुरः) शीघ्र ही (इयां) 
्रापको प्राप्त होऊं ।। 

भावार्थ--इस मन्त्र में उपासक अपने पापों के मारजननिमित्त परमात्मा से प्रार्थना करता 
है कि हे महाराज ! वह मैंने कौन बड़े पाप किये हैं जिनके कारण मैं श्रापको प्राप्त नहीं 
हो सकता श्रथवा श्रापकी प्राप्ति में विध्नकारी हैं ! हे मित्ररूप परमेश्वर ! श्राप मेरा हतन न 
करते हुए अ्रपनी कृपा द्वारा उत पापों से मुझे .निर्मुक्त करें ताकि मैं शीघ्र ही आपको प्राप्स 
होऊं ॥ 

तात्पय्यें यह है कि पुरुष जब तक श्रपने दुर्गुणों को श्राप भ्रनुभव नहीं करता तब तक वह 
श्रपना सुधार नहीं कर सकता मनुष्य का सुधार तभी होता है जब वह श्रपने श्रापको श्रात्मिक 
उन्नति में निरबंल पाता है परमात्मा श्राज्ञा देते हैं कि जिज्ञासु जनो ! तुम भ्रधमर्षणादि मन्त्रों के 
पाठद्वारा अपने श्रापको पवित्र बनाकर मेरे समीप श्राओ्रो, तुम्हें श्रानन्‍्द प्राप्त होगा ॥५॥ 


अ्रथ पिव्रयपापनि माष्ट प्रार्थ्यते-- 
अब पैत्रप्रकृतिद्वारा आये हुए पापों के साजेनार्थ प्राथंना कथन करते हैं--- 
अवब॑ हुग्धानि पिच्यां खजा नोउव या वर्य चंकुमा तनूमिं:। 
अब राजन्पशुत॒पं न तायुं सजा वत्सं न दाम्नो वर्सिष्ठम्‌ ॥५॥ 
अब । हुर्घानिं । पित्रयां। सूज। नः। अब॑। या। वरयं। चकुम । 
तनूमिः । अब । राजन | पशुइत्ृपं । न। तायुं। सृज। वत्सं। न | दास्न॑ः । 
वसिष्ठम्‌ ॥५॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ । अर० ५ | सू० ८५६॥। १३३ 


पदार्थ:--( राजन) भो विराजमान भगवन्‌ ! भवान्‌ (दुश्थानि, पिन्या) - 
मातापित्रो: प्रकृते: (नः:) आगता ग्रस्माकं दोषा:, तथा (या) यानि (वयम्‌) वयम्‌ 
( तनूभि: ) शरीरेण ( चक्षम ) अकार्ष्म (ञ्रव ) तानि मुड्चतु ( पशुतृपम्‌ ) 
पशूनामिवास्माक॑ विषयवासना: तथा (तायु, न) तस्कराणामिव मझ़्ावाः सन्ति 
तान्‌ (सृज) भ्रपनयतु (दाम्न:) रज्जुना बद्धेन (वत्सम्‌) वत्सेन सदृशम्‌ (वसिष्ठम्‌) 
विषयानुविद्ध माम्‌ (अवसृज) मुझ्चतु ॥ 


पवार्थ-- (राजन) हे सर्वोपरि विराजमान जग्रदीशख्वर ! आप (दुग्धानि,पित्या) माता- 
पिता की श्रक्ृति से (नः) हम में श्राये हुए दोष श्र (या) जिनको (वर्य) हमने (तनून्ि:) 
शरीर द्वारा (चक्रम) किया है (अ्रव) भ्रौर जो (पशुतृपं) पशुओं के समान हमारी विषयवासनारूप 
बृत्ति तथा (तायूं, न) चोरों के समान हमारे भाव हैं उनको (सृज) दूर करके (दाम्न:) रज्जु 
के साथ बंधे हुए (वत्स) वत्स के (न) समान (वसिष्ठं) विषय वासनाश्रों में लिप्त मुझको 
(अ्रव, सृज) मुक्त करें ॥ 


भावार्थ--इस मन्त्र में विषयवासना में लिप्त जीवन की श्रोर से यह प्रार्थना की गई है 
कि हे जगदीश्वर ! जो स्वभाव मेरे माता-पिता की श्रोर से मुझ में श्राया है श्रथवा मैंने श्रपने 
दुष्कर्मों से जो प्रकृति बना ली है उसको श्राप श्रपनी कृपा से दूर करके मुझको श्रपना समीपी 
बनावें, जिस प्रकार रज्जु से बंधा हुआ वत्स भ्रपनी माता का दूध नहीं पी सकता इसी प्रकार 
विषयवासनारूप रज्जु में बंधा हुआ मैं आपके स्वरूपरूपी कामधेनु का दुग्धपात नहीं कर 
सकता, है प्रभो ! आ्रपसे विमुख करनेवाले विषयवासनारूप बन्धनों से मुक्त करके मुझको आनन्द 
का भोक्ता बनायें, यह मेरी श्रापसे प्रार्थना है ॥५॥ ४ 


श्रथ प्रारब्धजन्यकुप्रवत्तेरागतान्‌ स्वापराधान्मोचयितु' प्रा्थ्यंते-- 


प्रारब्धजन्य कुप्रवृत्ति से आये हुए पापों के सार्जनाथं प्राथंना कथन करते हैं-- 


न स स्वो दक्तों वरुण ध्रतिः सा खुरां मन्युविभीद॑को अचित्ति: । 
अस्ति ज्यायान्कनींयस उपारे स्वप्न॑श्वनेदरतस्थ प्रयोता ॥९॥ 


न । सः । स्व: । दक्त। वरुण। ध्रुतिः | सा। छुरां। मन्यु;। वि5भीद॑कः। 
अचित्तिः | अस्ति | ज्यायांन । कनींयस; | उप्चरे | स्वप्न! । चन। इत्‌ | 
अनतस्य । प्रद्योता ॥६॥ 


पदार्थ :--(वरुण) भोः स्वशत्त्या विश्वस्य वेष्टयित: भगवन्‌ ! (स्व: ) स्वप्रकृत्या 
(दक्ष:) यत्किड्न्चित्कर्म क्रियते (सः) तदेव पापप्रवृत्याम्‌ कारणं (न) न भवत्ति, 
किम्पुनस्तदुच्यते (भ्रूति:)मन्दकमंसु या दृढा प्रवृत्ति: (सा)सेव (सुरा)सुरावत्वाद्धेतो: 
(मन्यु:) क्रोध एवं तत्प्रवृत्तो कारणम्‌ (विभीदक:) अन्यदपि यत्‌ दूतादिव्यसनं, तथा 
(अचित्ति:) अज्ञानं च (अस्ति) विद्यते (ज्यायान्‌, कनीयस:, उपारे) अस्य तुच्छ 
जीवस्य हृदि सर्वेज्ञ: पुरुषोध्प्यस्ति यः सुकर्मंविधातन्‌ सुकर्म कारयितु' प्रोत्साहयति 
दुष्कर्म विधातन्‌ दुष्कर्म कारयितु' च, (स्वप्न:, चन, इत्‌) स्वप्नावस्थायां कृतमपि 
कर्म (अनृतस्य, प्रयोता) श्रनृतस्य प्रयोजक भवति ।। 


१३२४ ऋग्वेद: अ० ५ । झअ० ६ | व० ८ ।। 


पवार्थ---(वरुण) हे सबको स्वशक्ति में वेष्ठन करनेवाले परमात्मन्‌ ! (स्व:) अपनी 
प्रकृति से जो (दक्ष:) कर्म किया जाता है (सः) वही पापप्रवृत्ति में कारण (न) नहीं होता, किन्तु 
(प्रू,ति:) मन्दकर्मों में जो दृढ़ प्रवृत्ति है (सा) वह (सुरा) मद के तुल्य होने से (मन्यु:) क्रोध, 
-पापश्रवेत्ति का कारण है, और (विभीदकः) द्यूतादि व्यसन तथा (अचित्ति:) अज्ञान (अ्रस्तति) है 
(ज्यायान्‌ू, कनीयस:, उपारे) इस तुच्छ जीवन के हृदय में भ्रन्तर्यामी पुरुष भी है जो शुभकर्मी 
को शुभकर्मो की श्रोर उत्साह देता और मन्दकर्मी को मन्दप्रवाहु की श्रोर प्रवाहित करता है 
(स्वप्न:, चन, इत्‌) स्वप्न का किया हुआ कम भी (अनृतस्य, प्रयोता) अनृत की श्रोर लेजानेवाला 
होता है ।। 


भावार्थ--इस मन्त्र का आशय यह है कि श्रपने स्वभाव द्वारा किया हुआ कर्म ही पाप 
की शोर नहीं लेजाता किन्तु (१) जीव की प्रकृति > स्वभाव (२) मन्दकर्म (३) श्रज्ञान 
(४) क्रोध (५) ईश्वर का नियमन, यह पांच जीव की सदगति वा दुगंति में कारण होते हैं, 
जैसाकि कौषीतकी उप० में वर्णन किया है कि “एव एवं साधुकर्म कारयति, त॑ यमधो निनीयते' 
॥ कौ० ३॥३॥८।८-- जिसको वह देव श्रधोगति को प्राप्त करना चाहता है उसको नीचे की श्रोर 
लेजाता श्रौर जिसको उच्च बनाना चाहता है उसको उन्नति के पथ पर चलाता है, यहाँ यह 
शद्धा होती है कि ऐसा करने से ईश्वर में वेषम्य तथा नैघ्‌ प्यरूप दोष भ्राते हैं भ्र्थात्‌ ईश्वर ही 
भ्रपती इच्छा से किसी को नीचा श्र किसी को ऊँचा बनाता है ? इसका उत्तर यह है कि 
ईश्वर पू्वकृत कर्मों द्वारा फलप्रदाता है श्रौर उस फल से स्वयंसिद्ध ऊंच नीचपन श्राजाता है, 
जैसे किसी पुरुष को यहाँ नीचकर्म करने का दण्ड मिला, उतने काल जो वह स्वकर्म करने से 
वड्चचित रहा इससे वह दूसरों से पीछे रह गया, इस भाव से ईश्वर जीव की उन्नति तथा 
अवनति का हेतु है, वास्तव में जीव के स्वकृतकर्म ही उसकी उन्नति तथा श्रवनति में कारण 
होते हैं, इसी भाव से जीव को कर्म करनेमें स्वतन्त्र और भोगने में परतन्त्र माना है, कर्मानुसार 
फल देने से ईश्वर में कोई दोष नहीं श्राता ॥६॥ 


सम्प्रति जीव ईश्वरं स्वकल्याणं प्रार्थयते-- 
अब जीव ईश्वर से स्वकल्याण की प्रार्थना करता है--- 
4 । कप 4 ब्ठहुषे ३ ० पे [। 
अरे दासो न मीलछुषे कराण्यहं देवाय भ्रूणेय्रेडनागाः । 
अचेतयद्चितों देवो अयो गत्स राये कवितरों ज़नाति ॥७॥ 
अरं | दासः | न | मीछहुपं | कराणि । अरईई। देवाय॑। भूर्णये। अनांगाः । 
अचेंतयत्‌ । अचितः । देवः । अयेः । ग॒त्सं | राये । कविउतरः । जुनाति ॥७॥ 
पदार्थ :--(अहम्‌) तवोपासको5हम्‌ (अनागा:) निरपराधःसन्‌ (देवाय) 
परमात्मानम्‌ (दासः, न) सेवक इव (अरं, करवाणि) स्वकामनाये प्रार्थये (मील्ठहुषे) 
स कमफलदाता (अचितः:, अचेतयत्‌) अ्जानतश्वेतयतु (अयेः) विश्वेश: (देव: ) 
दिव्यगुणसम्पन्न: (कवितर:) महाविचक्षण: (ग्रृत्समू) स्वोपासक (राये, जुनाति) 
सर्वेविधधनाप्तये प्रेरयतु ।। 
पदार्थ--(अहं) मैं (अनागा:) निष्पाप होकर (देवाय) परमात्मदेव से (दास: न) दास 


के समान (अरं, कराणि) श्रपनी कामनाश्रों के लिए ,प्राथंना करता हूँ (मीलहुपे) वह कर्मों का 
फलप्रदाता (अचित:, भ्रवेतयत्‌) अज्ञानियों को मार्ग बतलानेवाला (श्रयं:) सबका स्वामी (देव:) 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० प्र्। सू० ८५६॥। श्३५ 


दिव्यगुणस्वरूप और (कवितर:) सर्वक्ष परमात्मा (गृत्स) यजन करनेवालों को (राये, जुनाति) 
ऐश्वय्यं की श्रोर प्रेरित करे ॥ 
भावाथं--परमात्मा के भ्रज्ञानियों का पथप्रदर्शक . होने से जीव श्रपने कल्याण की प्रार्थना 


करता हुआ्ना यह कथन करता है कि हे परमात्मदेव ! मैं आपके निमित्त यजन करता हुआ प्रार्थी 
हैं कि कृपा करके श्राप मेरे कल्याणार्थ मुझे ऐश्वय्येसम्पन्न करें ॥७॥ 


श्रथ परमात्मा जीवान्ध्रति तेषां कल्याणाय प्रार्थनाप्रकारमुपदिशति-- 
अब परमात्मा जीवों को उनके योगक्षेम के लिये प्राथंना करने का कथन करते हैं-- 


अय॑ खु तुभ्यें वरुण स्वधावो ह॒दि र्तोम उपंश्रितश्रिदस्तु । 
श॑ं नः क्षेमे शामरु योगें नो अस्तु यूथ पात स्वस्तिभिः सदा नः ॥८॥ 
अये | सु । तुभ्यं । वरुण । स्वधाउवः। हुदि। स्तोम॑ः। उप॑डश्रितः । 
चित्‌। अस्तु | शं। नः । क्षेमें | शं। ऊं इति । योगें। नः । अस्तु। यूयं। पांत । 
स्वस्तिउमिः । सदां। नः ॥८॥ 


पदार्थ:--(वरुण) हे विश्वभजनीय परमात्मन्‌ ! (तुभ्यम्‌) त्वाम्‌ (अयम) 
अयम्‌ (सु, स्तोम:) सुयज्ञ: (उपश्रितः, अस्तु) प्रापयतु (स्वधाव: ) भो अन्नादिप्रदात: ! 
(चित) चेतनरूप ! (हृदि) इयं मम हृदा प्रार्थना5स्ति या वक्ष्यते (नः) भवान्‌ मद्यम्‌ 
(शं) शर्मंदो भवतु (ऊ) तथा (योगे, क्षेमे) योगप्राप्ति: तद्रक्षा च क्रियताम्‌, येन 
(नः) मह्यम्‌ (शं) सुखम्‌ (अस्तु) उत्तद्यताम्‌, तथा (यूयम्‌) भवान्‌ (स्वस्तिभि:) 
मज्ुलकरीभिर्वाग्भि: (नः) अस्मान्‌ (सदा) शश्वत्‌ (पात) रक्षतु ॥ 


षडशज्गीतितमं सुक्तमष्टमो वर्गशच समाप्त: ॥। 


पदार्थ---(वरुण) हे सर्वोपरि वरणीय परमात्मन्‌ ! (तुभ्यं) श्रापको (अ्रयं) यह (सु, 
स्तोम:) सुन्दर यज्ञ (उपश्रितः, अ्रस्तु) प्राप्त हो (स्वधाव:) है शन्नादि के दाता (चित) चेतन- 
स्वरूप (हृदि) यह मेरी श्रापसे हार्दिक प्रार्थना है कि आप (न:) हमारे लिए (शं) सुखकारी 
हों (ऊ) भौर (योगे, क्षेमे) योग -5 भ्रप्राप्त की प्राप्ति तथा क्षेम प्राप्त की रक्षा कीजिए जिससे 
(नः) हमको (स्वस्तिभिः) मज्भुलमयवाणियों से (नः) हमको (सदा) सदा (पाल) पवित्र करें ॥ 

भावार्थ--इस मन्त्र में यह प्रार्थना की गई है कि हे परमात्मन्‌ ! थह हमारा किया हुआ 
यज्ञ आपको प्राप्त हो, श्राप करपा करके हमारे योग क्षेम की रक्षा करते हुए हमारे भावों को 
पवित्र करें, अधिक क्या, जो परमात्मा में सदैव रत रहते हैं उनके योगक्षेम निर्वाह के लिए 
परमात्मा स्वयं उद्यत होते हैं ॥॥८॥। 


८६वां सुक्‍त और ८वां वर्ग समाप्त ॥॥ 


न्‍अैनलनन्‍«-«-भ-म-»ग«ऊण»», 


श्३६ ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ७ | व० ९ | 


सप्तचस्य सप्ताशीतितमस्य सुक्तस्थ--- 


१-७ वसिष्ठ ऋषि: )।। वरुणों देवता । छन्दः--- 
१ विराद्त्रिष्टुप्‌ ॥। २, ३, ५ आरर्षो 
त्रिष्टप्‌ । ४, ६, ७ त्रिष्टुप्‌ ।। 
घेवत: स्वर: ।। 


अथ परमात्मासकाशात्‌ सकलब्रह्माण्डोत्पत्तिः कथ्यते-- 
अब परमात्मा से सूय्यं चन्द्रादि सम्पुर्ण ब्रह्माण्डों की उत्पत्ति कथन करते हैं-- 
रद॑त्पथों वरुणः सूर्याय प्राणीसि समुद्रियां नदीनांम्‌। 
सगो न सृष्टो अर्वतीऋतायश्वकार॑ महीरवनीरहंभ्यः ॥ १॥ 


रदंत्‌ | पथः । वरुण! । सूर्योय | प्र। अर्णोसि | समुद्रियां। नदीनाँ । 
सगे; | न | सूष्ठः | अवेतीः | ऋत5यन्‌ । चुकार । महीः । अवनीं!। अहं>भ्यः। 
॥ १॥ 


पदार्थ :--(वरुण:) सर्वेषामधिष्ठाता परमात्मा (सूर्याय) सूर्याय गन्तुम्‌ (पथः) 
मार्ग (रदतू) ददाति, तथा च (प्र) सम्यक्‌ (समुद्रिया, श्रर्णांसि) अन्तरिक्षस्थं जलम्‌, 
तथा (नदीनाम्‌) नदी: (सगे, नः) अश्वमिव गच्छुन्ती: (अवतीः) वेगवतीः: 
(ऋतायन) सत्वरं गमयिष्यन्‌ (सृष्ट:) सृजति, तथा (अ्रहृभ्यः) दिनेभ्य: (महीः) 
महान्तम्‌ (अवनी:) चन्द्र चोत्पादयामास ।। 


पदार्थ--(वरुण:) सबका अ्रधिष्ठान परमात्मा (सूर्थाय) सूर्य के लिए (पथः) मार्ग 
(रदत्‌) देता श्रौर (प्र) भले प्रकार (समुद्रिया, ग्रर्णांसि) श्रन्तरिक्षस्थ जल तथा (नदीनां) 
नदियों को (सर्ग:, न) घोड़े के समान (अ्रवती:) वेगवाली (ऋतायन्‌) शीघ्र गमन की इच्छा से 
(सृष्ट:) रचता, श्रौर उसी ने (भ्रहभ्यः) दिन से (मही:) महान्‌ (अवनीः) चन्द्रमा को (चकार) 
उत्पन्न किया ॥ ः 


भावार्थ--सब संसार को वशीभूत रखनेवाले परमात्मा ने चन्द्रमा, भ्रन्तरिक्षस्थ जल श्रौर 
शीघ्रगामिती नदियों को रचा, और उसी ने तेजोपुझज सूय्ये को रचकर उसमें गति प्रदान की 
जिससे सम्पूर्ण भूमण्डल में गति उत्पन्न हो जाती है, इसी अभिप्राय से श्रन्यत्र भी वर्णन किया 
है कि-- 


_सुर्य्याचन्द्रमतों धाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌ । 
दिवञूच प्रथिवोज्चान्तरिक्षमथों स्व: !। ऋग्‌० ॥॥१०११६११३॥। 


अर्थ--धाता >> सबको धारण पोषण करनेवाले परमात्मा ने सूय्य चन्द्रमा, प्रथिवी, 
झ्राकाश और सम्पूर्ण लोक लोकान्तरों को पहले की न्‍्यांई बनाया ॥१॥ 


लक 
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ऋग्वेद: मं० ७ । अ७-५ । सू० ८७-॥। १३७ 


आत्मा ते वातों रज आ नंवीनोत्पशुन भूणियेबंसे ससवान। 

अन्तर्मही बंदती रोदंसीमे विश्वां ते. घाम॑ वरुण प्रियारिं ॥२॥ 

आत्मा । ते। करत; ।: रज़ः | जा। नवीनोत्‌ | पशु+। नः। भूर्णिः। 
यवसे।। सस5वान्‌ | अन्तः । मही इतिं। बहती इति'। खेदसी इति। इसमें इति | 
विशवां। ते। धाम | वरुण. | प्रियार्णि ॥२॥ 


पदार्थें:--(वरुण) हे वशणरूपप रमात्मन्‌ ! (वातः) वायु: (ते) तब (आत्मा) 
आत्मस्वरूपो5स्ति तथा त्वमेव (रज:) जलम्‌ (आ) सम्यक्‌ (नवीनोत्‌) नवीनभावेन 
प्रेरयसि (न) यथा (यवसे) तृणादिना (पशु:) पशुगवादि: (ससवान्‌) समृद्धो भवति 
तथेव प्राणात्मकों वाथु/ सर्वेषां जन्तूनाम्‌ (भूणिः) पोषकः, (बृहती, मही) 
अनयोरतिदीर्घयो: (रोदसी). द्यावापृथिव्यो: (अन्तः) मध्ये (इमे, विश्वा) सव इमे 
88 (ते) तव (धाम) प्रतिष्छास्थानानि सन्ति, ये (प्रियाणि) स्वेजीवप्रिया 
सन्ति ।। 


पदार्थ--(वरुण) हे वरुणरूप परमात्मन्‌ | (वातः) वायु (ते) तुम्हारा (आत्मा) आझआरात्मवत्‌ 
है, श्राप ही (रजः) जलों को (श्रा) भले प्रकार (नवीनोत्‌) नवीन भावों द्वारा प्रेरित करते हैं 
(न) जिस प्रकार (यवसे) तृणादिकों से (पशु:) पशु (ससवान्‌) सम्पन्न होता है इसीप्रकार 
प्राणरूप वायु सब जीवों का (भूणि:) पोषक होता है (बृहती मही) इस बड़ी पृथिवी और 
(रोदसी) च्युलोक के (श्रन्त:) मध्य में (इम, विश्वा) यह संब विश्व (ते) तुम्हारे (धाम) स्थान 
हैं जो (प्रियाणि) सब जीवों को प्रिय हैं ॥ 

भावाथें--“बणोति सर्वरमिति वरुण: -- जो इस चराचर ब्रह्माण्ड को भ्रपनी शक्तिद्वारा 
आच्छादान करे उसका नाम “वरुण” है ।. एकमात्र परमात्मा ही ऐसा महान्‌ है जो सब विश्ववर्ग 
को अपनी शक्तिद्वारा श्राच्छादन करके अपनी महत्ता से सर्वत्र श्रोत प्रोत हो रहा है इसीलिए 
उसका नाम वरुण है, जैसा कि “ईशावास्थमिद / सर्व यत्कि जगत्यां जगत्‌” ॥। यजु० ४०।१॥ 
इत्यादि मन्त्रों में भ्रन्यत्र भी वर्णन किया है कि इस संसार में जो कुछ वस्तुमात्र दृष्टिगत हो 
रहा है वह सब ईश्वर की सत्ता से व्याप्त है, यही भाव इस मन्त्र में प्रकारान्तर से वर्णन किया 
है कि वायु उस वरुण परमात्मा के प्राणसमाव श्रौर यह निखिल ब्रह्माण्ड उसके स्थान हैं जो 
जीवमात्र को प्रिय हैं ।॥ 

तात्पय्में यह है कि परभात्मा-की रचनारूप ये ब्रह्माषड ऐसे-झदुभुत-हैं कि जीवमात्र इनको 
अ्रमृततुल्य मानते हुए श्रानन्दपूवंक उपभोग करते हैं परन्तु-जो प्राणी. उस परब्रह्म के श्राश्ञपालक 
हैं उन्हीं को यह ब्रह्माण्ड सदेव श्रमृतमय प्रतीत होता है, इसी श्रभिप्राय से कहा है कि 
“आलन्दादेव खल्विमानि: भूतानि जायन्ते, आनन्देंन' जातानि जीवन्ति” उसी पआ्रानन्दस्वरूप 
परमात्मा से यह सब-फ्राणी उत्पन्नहोते और श्ानन्‍्द-से ही- जीते-हैं । श्र्भात्‌ जिसप्रकार सुषुष्ति 
अ्रवस्था में जीव आनन्द का भोक्ता होता है इसी प्रकार प्रलयावस्था में भी आनन्द का भोग 
करता है, इसका नाम प्रकृतिलय अवस्था है इसमें और मुर्फ्ति श्रवस्था में इतना भेद है कि इस 
प्रंवस्था में भ्राविद्यक- अ्रविद्या की वृत्ति बनी रहती है. और मुक्ति अ्रवस्था में यह वृत्ति नहीं 
होती; यद्यपि प्रलय और सुषुप्ति में प्रानन्द होता है ,परन्तु' वह मुक्ति के समान भ्रविद्या' रहित 
प्रानन्‍्द नहीं होता, “आलनन्दादेव खत्विमानि भूतानि जायन्ते*” मुक्त जीव आनन्द भोगते'हुए 


१३८ ऋग्वेद: अ० ५ ॥ अ० ६ । व० ९॥। 


ही इस संसार में श्राते शरौर सदाचारी होने के कारण यहाँ भी श्रानन्द भोगते और अन्त में 
उसी चिद्धन भ्रानन्दस्वरूप ब्रह्म में लय हो जाते हैं, इस प्रकार सदाचारपूर्वक परमात्मा की 
प्राश्ञापालन करनेवाले पुरुषों को यह संसार सदैव झ्ानन्दमय होता हैं ॥२॥ 


परि स्पशों वरुंणस्थ स्मरदिंष्टा उसमे प॑श्यन्ति रोदंसी सुमेके । 

ऋतावांनः क॒वयों यज्ञघीरा। प्रचेतसो य इषय॑न्त सनम ॥३॥ 

परिं । स्पशः । वरुणस्य | स्मत्‌उ॑ईष्टाः। उभे इति। पश्यान्ति | रोदंसी 
इतें। सुभेके। ऋतइ्वांनः । कवय॑ः । यज्ञघ्धीरा: । प्रब्चेतससः । ये। 
इषय॑न्त । मन्‍्म ॥३॥ | 


_ परदार्थ:--(ये) ये जना: (ऋतावान:) सत्यवादिनः (यज्ञधीरा:) कर्मकाण्डिन: 
(प्रचेतस:) मेधाविन:-(कवय:) विद्वांस: (मन्म, इषयन्त) परमात्मान स्तुवन्ति, तान्‌ 
(उभे, रोदसी) द्यावापृथिव्यावेते उभे (पश्यन्ति) ईक्षेते, ये हि (सुमेके, परि) 


दृष्टिसुखदे दिव्यचक्षुत्वात्‌ (वरुणस्य) ईश्वरस्य (स्मदिष्टा:) प्रशंसनीये (स्पशः) 


दूतिके स्त: ।। 

पदार्थ --(ये) जो (ऋतावान:) सत्यवादी (यज्ञधीरा:) कर्मकाण्डी (प्रचेतस:) मेधावी 
(कवयः) विद्वान्‌ (मन्म, इषयन्त) ईश्वर की स्तुति करते हैं जो उनको (उभे, रोदसी) युलोक 
तथा पृथिवी लोक दोनों (पश्यन्ति) देखते हैं जो (सुमेके, परि) देखने में सर्वोपरि सुन्दर श्रर्थात्‌ 
दिव्यदृष्टिवाले होने से (वरुणस्य) परमात्मा के (स्मदिष्टा:) प्रशंसनीय (स्पश:) दूत हैं ॥ 

भावार्थ--जो पुरुष परमात्मपरायण होते हैं उनका यश पृथिवी तथा झुलोक के मध्य में 
फल जाता, इसी भ्रभिप्राय से उक्त लोकों को साक्षीरूप से वर्णन किया है । लोकों का देखना यहाँ 
उपचार से वर्णन किया गया है वास्तविक नहीं, क्योंकि वास्तव में देखने तथा साक्षी देने का 
धर्म पृथिवी तथा द्युलोक में न होने से तत्रस्थ मनुष्यों की लक्षणा कर लेनी चाहिए । पृथिवी तथा 
चुलोक के मध्य में सब प्राणीवर्ग उन मनुष्यों की साक्षी देते हैं जो सदाचारी तथा ईश्वरपरायण 
होते हैं श्र्थात्‌ वह कभी छिप नहीं सकते, इसलिए प्रत्येक पुरुष को उचित है कि वह ईश्वरपरायण 
होकर संसार में भ्रपना यंश विस्तृत करे ॥३॥ 

अ्रथ परमात्मना एकविज्ञतिधा वाक्य निरूप्यते-- 
. अब परमात्मा की ओर से इक्कीस प्रकार की यज्ञीय वाणी का उपदेश कथन करते हैं--- 

' जबा्े से वरुणो मेधिराय त्रि! सप्त नामाध्न्यां बिभति। 
विद्वान्पद्स्थ गुल्या न वॉचणुगाय विप्र उप॑राय शिक्त॑न्‌ ॥४॥ 
उवाच । में । वरुणः । मेघिंराय । त्रि; । सप्त | नाम॑ | अध्न्यां । विभर्ति । 

विद्वान । पदस्य॑ । गुल्लां । न । बोचत्‌ । युगाय॑ । विश्र) । उपराय । शिक्ष॑न्‌ ॥४॥ 
. _पदार्थ:--(वरुण:) अ्खिलविद्याधिष्ठानं परमात्मा (मे) माम्‌ (मेधिराय) 
मेधाविनं दिष्यम्‌ (उवाच) श्न्नवीतू (त्रि:, सप्त, नाम) त्रिवारं सप्त एकविशति 
नामेत्यर्थ: नामानि (अध्न्या, बिभति) वेदवाग्धारयति (न) तथा (विद्वान) सर्वज्ञः 
परमात्मा (पदस्थ) मुक्तिधाम्नः (गुह्मा) गुप्तमार्गानुपदिशन (वोचत्‌) उक्तवान्‌ 


का 


आर 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ५ | सू० ८७ ।। १३९ 


(विप्र:, युगाय) हे मेधाविन्‌ सदाचारवान्‌ ! श्रह॑ त्वा (उपराय) स्वसांनिध्याय 
(शिक्षन्‌) उपदिशामि ॥। 
पदार्थ--(वरुण:) सर्वविद्याभाण्डार परमात्मा (मे) मुझे (मेधिराय) मेधावी शिष्य को 
(उबाच) बोला कि (त्रि:, सप्त, ताम) इक्कसी नामों को (अध्ल्या, बिभति) वेदवाणी ने धारण 
किया है, (न) और (विद्वान) सब विद्याओं के वेत्ता परमात्मा ने (पदस्य) मुक्तिधाम के (गुह्या) 
गुप्त मार्गों का उपदेश करते हुए (वोचत्‌) कहा कि (विप्र:, युगाय) हे मेधावी योग्य शिष्य ! 
मैं तुझे (उपराय) श्रपती समीपता के लिए (शिक्षन्‌) यह उपदेश करता हूँ ॥ 
भावार्थ--परमात्मा अपने ज्ञान के पात्र भेधावी भक्तों को श्रपनी भक्ति का मार्ग 
बतलाते हुए उपदेश करते हैं कि तुम इक्कीस नामोंवाले यज्ञ जिनको वेदवाणी ने धारण किया 
है उनका श्रनुष्ठान करो अर्थात्‌ ब्ह्मयज्ञादि पांच महायज्ञ और उपनयनादि षोडशसंस्काररूप 
यज्ञ, इन इक्‍कीस यज्ञों का करनेवाला मुक्तिधाम का अ्रधिकारी होता और वही परमात्मा की 
समीपता को उपलब्ध करके सुख का अनुभव करता है, यह परमात्मा का उपदेश मनुष्यमात्र 
के लिए ग्राह्म है कि उक्त इक्कीस यज्ञों का अनुष्ठान करते हुए अपने जीवन को उच्च 
बनावें ॥४॥ 
सम्प्रति परमात्मविभूतिरुपदिश्यते--- 
अब परमात्मविभूति कथन करते हैं-- 
तिखो दावों निहिंता अन्तरंस्मिन्तिस्रो भमीरूपरा! षड्विंघानाः 
गृत्सो राजा वरुंणश्रक्र एतं दिवि प्रेइ् हिरणययें शुभे कम ॥५॥ 
तिस्रः । द्यावंः | नि5हिंताः । अन्तः । अस्मिन । तिख्रः! भूमीं! | उपराह | 
बट्‌डविंधाना: | ग्॒त्सं!। राजां। वरुणः। चक्रे। एतं। दिवि। प्रडडड्ड । 
हिरणयये । शुभे | कम्‌ ॥५॥| 
पदार्थ:--(तिस्र:, द्याव:) त्रिधा ुलोक: (अस्मिन्‌) भ्रस्थ परमात्मन: (अन्तः) 
स्वरूपे (निहिता:) स्थितो5स्ति (तिस्रः, भूमीः) त्रिधा भूमिश्च (उपराः) यस्या 
उपरि (षड्विधाना:) षोढा ऋतव उत्तरोत्तर विनिमयेन वत्तंन्ते (एतम्‌) एतस्सवेंम्‌ 
(गृत्स:) विश्वोषदेशक: (वरुण:). जगरद्वशमानयन्‌ (राजा) विराजमान ईश्वर 
(दिवि, प्रेद्ड ) द्यावापृथिव्योमंध्ये (हिरण्ययम्‌) ज्योति: स्वरूप सूर्य (शुभ) आाकाशे 
प्रकाशयितुम्‌ (चक्रे) विनि्ममे ।। 
पदार्थ --तिस्र:, द्याव:) तीन प्रकार का झुलोक (अस्मिनू) इस परमात्मा के (अन्त) 
स्वरूप में (निहिता:) स्थिर है (तिस्र:, भूमी:) तीन प्रकार की पृथिवी जिसके (उपराः) ऊपर 
(षड्विधाना:) षड्ऋतुओं का परिव्तंत होता है (एतं) इन सबको (गृत्स:) परमपूजनीय 
(वरुण:) सबको वश में रखनेवाले (राजा) प्रकाशस्वरूप परमात्मा ने (दिवि, प्रेद्ड ) द्यलोक 
भ्रौर पृथिवी लोक के मध्य में हिरण्ययं) ज्योतिर्भय सूय्ये को (शुभे,-कं) दीप्ति ८ -प्रकाशाथ 
(चक्रे) बनाया ॥। 
भावार्थ--एकमात्र प्रमात्मा का ही यह ऐश्वर्य्य है जिसने तभोमण्डल में अ्रणुरूप बालु, 
भ्रन्तरिक्ष निर्वातस्थान तथा झुलोक प्रकाशस्थान, यह तीन प्रकार का द्युलोक श्रौर उपरितल 
मध्य तथा रसातल यह तीन प्रंकार की पुृथिवी जिसमें पड्‌ ऋतुयें चक्रवतू घुम-घूम कर झाती 


/2.8 ऋणग्वेद: अ० ५॥ अ० ६ । ध० ९ ॥। 


हैं और पृथिवी तथा चुलोक के मंध्य में सबसे विचित्र तेजोमण्डलमय सूर््यलोक का निर्माण 
किया जो सम्पूर्ण भूमण्डल तथा श्रन्य लोकलोकान्तरों को प्रकाशित करता है, इत्यादि विविध 
रचना से ज्ञात-होता है कि परमात्मा का ऐश्वय्य श्रकथनीय है इस मन्त्र में विभूतिसम्पन्न वरुण 
को विराट्रूप से वर्णन किया गया है ॥५॥ 


अथ परमात्मशक्ति: प्रकारान्तरेण व्प॑ते- 
अब परमात्मा की शक्ति का प्रकारान्तर से वर्णन करते हैं--- 


अच सिन्घुं चरुणो झौरिव स्थाद्द्॒प्सी न श्ेतों म॒गस्तुविंष्मान्‌ । 
.. _गम्भीरशंसो रज॑ंसो विमान: सुपारक्ष॑त्र;ः सतो अस्यथ राजा॥६॥ 
अव॑ | सिन्तुं | वरुणः । थो।5(वं । स्थात्‌ । द्वप्सः ।न । शेतः । मृंगः । 
तुविष्मान्‌ । गम्भीर5शंस । रज॑ंस; । विड्मानं: | सुपारउक्ष॑त्र: ।सतः | अस्य । 
राजा ॥६॥ ॒ 


पदार्थ:--(धौरिव) सूर्य एव स्वतो भासमान: (वरुण:) परमात्मा (सिन्धुम ) 
समुद्रम्‌ (अवस्थात्‌) सुस्थिरमकरोत्‌ (न, द्वप्स:) सोडपि च न संचलति (श्वेतः) 
शुद्धस्वरूप: सः (तुविष्मान्‌) दुराचारिषु विषये (मृग:) मृग पतिरिव भवति (गम्भी र- 
शंसः ) अ्रकथमीयो४स्ति (रजस:, विमान:) सूक्ष्मतरानपि जलकणानुत्पादयति, यस्य 
(सुपारक्षत्रमू) साम्राज्यमपारम्‌, तथा च थः (संतः, अस्य, राजा) सत्तावतोः्स्य 
जगतो राजा प्रभु: ।। 

.  पदार्थ--(झौरिव) सूर्य के समान स्वतःप्रकाश (वरुण:) परमात्मा (सिन्धं) समुद्र को 
(श्रंव, स्थात्‌) भंले प्रकार मर्यादा में रखता (न, द्वप्स:) वह चलायमान नहीं होता, वह (श्वतः) 
शुद्धस्वरूप (तुविष्मान:) कुटिलगतिवालों के लिए (मृग:) सिंह समान है (गम्भीरशंस:) वह 
अकथनीय है, वह (रजस:, विमानः) सूक्ष्म से सूक्ष्म जलकणों का भी निर्माता है, जिसका 
(सुपारक्षत्र) राज्य -बल-अपार और जो (सतः, असख्य, राजा) इस सत्‌ > विद्यमान जगत का 
स्वामी है ।। ॥ 

भावायें---वैँह पूर्ण परमात्मा जिसने समुद्रादि श्रगाध जंसाशयों की मर्थादा बांध दी है, 
वह रेणु आदि सूक्ष्म से सूक्ष्म पंदार्थों का तनिर्मेति, वह अ्रनन्तशत्तिसम्पंन्न गौर वही इस संद्रप 
जगत्‌ का राजा है॥ हे 

स्मरण रहे कि जो लोग इस संसार की भिथ्या मानते हैं वह “संतो अस्य राजा” इस 
वाक्य से शिक्षा लें जिसमें वेद' भगवान ने मिथ्यावांदियों के मत का स्पष्ट खण्डन किया है कि 
यह जगत्‌ सद्गप है, मिथ्या नहीं ॥॥६॥ 


- संप्रति बरमात्मा पापनिवतंनप्रकारमुपदिशति--- 
अब परमात्मा निष्पाप होने का प्रकार कथन करते हैं-- 
.. यी'मृब्याति चकुषें चिदांगों बयं स्थॉम वरुण 'अमेगाः। 
 अन्नु बतान्यदितेऋषघन्तों चयं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥७॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ ।अ० ४ ।सू० ६७ ॥। १४१ 


यः । मृठ्यांति । चक्तुपें । चित्‌ | आग॑। । वयं। स्थाम। वरुण | अनांगाः। 
अल । व्रतानि । अदिते।। ऋषन्त: । यूथ । पात | स्वस्तिडमिं! । सदां । नः॥७॥ 


पदार्थ :--(य:) यो हौश्वर: (आंगः, चक्रुष) अपराध क़ुर्वन्तम्‌ (चित्‌) अश्रपि 
(मृठयाति) पापान्निवत्ये सुखयति, तस्य (वरुणे) परमात्मन: समक्षम्‌ (वयम्‌) वयम्‌ 
(अनागा:) निरप्राधा: (स्थाम) भवाम (अदिते:) तस्य विभो: (ब्रतानि) नियमान्‌ 
(अनु, ऋधन्तः) शश्वत्पालयन्तः प्रार्थथेमहि, यत्‌ हे परमात्मन्‌ ! (यूयम) भवान्‌ 
(स्वस्तिभिः) मज्भूलवाग्भि: (सदा) शश्वत्‌ (नः) अ्रस्मान्‌ (पात) रक्षत ।। 


इति सप्ताशीतितमं सुकतं नवमो वर्गइच समाप्त: । 


पदार्थ-- (य:) जो परमात्मा (पश्राग:, चक्रुषे) भ्रपराध करते हुए को (चित) भी 
(मृठयाति) अपनी दया से क्षमा कर देता है उस (वरुण) वरुणंरूप परमात्मा के समक्ष (वर्य॑) 
हम (असांगा:) निरपराध (स्थाम) हों (ग्रद्ति:) उस अ्रंखण्डनीय परमात्मा के (श्रतानि) नियमों 
को (अनु, ऋधन्त:) निरन्तर पालन करते हुए प्रार्थना करें कि हे परमात्मन्‌ (यूयं) आप 
[स्वस्तिभि:) मझुल वाणियों से (सदा) सदैव (नः) हमारी (पात) रक्षा करें ॥ 

भावाथं--इस मन्त्र में जो यह व॑र्णनःकिया है कि वह ग्रपराध करते हुए को भ्रपनी दया 
से क्षमा कर देता है, इसका 'अंशय यह है कि वह अपने सम्बन्ध में हुए पापों को क्षमा कर 
देता है परन्तु जिन पापों का प्रभोच पुसरों पर पड़ता है उनकी 'कदांपि क्षमा नहीं करता -। जैसे 
कोई प्रमादवश किसी दिन सब्ध्या न करे ती प्रार्थना 'करने पर उस पाप को क्षमा कर सकता 
है परन्तु चोरी ग्रथवा असंत्य भाषणादि पाषों को वह कदापि क्षमा नहीं करता उनका दण्ड 
अवश्य देता है यद्यपि परमात्मा में इतनी उदारता है कि वह भ्रपराधों को क्षमा भी कर संकता 
है परन्तु हमको उसके समक्ष संदेव निरंपराध 'हीकर जाना चाहिये, जब हम उस परमात्मा के 
नियमों को पालन करते हुए उससे क्षमा की प्राथेना करते हैं सभी 'वह हमारे ऊपर दया कर 
सकता है, ग्रंन्यथा मंहीं ।॥। 

इस मन्त्र में परमात्मा की आ्ाज्ञारूप ब्रतों के पालन करने का संबॉपरि उपदेश पाया 
जाता है, जैसा कि “अस्ने व्रतपंते व्रत चेरिष्याॉमि० ॥ यजु० १४५ ॥ 

इत्यादि मन्त्रों में ब्रतपालन की प्राथेना की गई है, जो पुरुष व्रत पालन नहीं कर सकता 
उससे संसार में कुछ भी नहीं होता, उसका जीवन निष्फल जाता है, इसलिये ईश्वरीय नियमों 
-का पालन करना प्रत्येक मनुष्य के लिये अ्रवश्य कत्तेव्य है ॥॥ ७ ॥ 


इ७ज्यां सुक्‍त और भयां वर्ग समाष्त हुमा ॥ 


१४२ ऋग्वेद: औ० ५। अ० ६ | व० १० ।। 


ग्रथ सप्तचेस्य अष्टाशीतितमस्य सुक्तस्थ-- 
१-७ वसिष्ठ ऋषिः ।। वरुणो देवता ।॥। छन्‍्द३--१-३, 
६ निच॒त्‌ त्रिष्टुप | ४, ५, ७ विराट त्रिष्ट्प्‌ ॥। 
॥। घेबत; स्व॒र: ॥। 


श्रथेश्वरस्वरूप प्राप्तिरुपदिश्यते--- 
.. अब ईश्वर की भवित कथन की जाती है-- 

प्र शुन्ध्युवं चरुणाय प्रेष्ठों मातिं वंसिष्ठ मीव्ठहुषें भररव । 

य ईम्वाश्व करते यपर्ज सहस्राम्ध वृष॑ंणं बहन्तंम॥१॥ 

प्र । शुन्ध्युव॑म्‌ | वरुणाय । भ्रेष्ठाम | मतिस्‌ | वसिष्ठ | मीछहुपें | भरस्व । 
यः । ई | अर्वाशश्व॑म्‌ । करते । यर्जत्रमू। सहस्त॑3मघम्‌ | हर्षणम्‌। बृहन्त॑म्‌ ॥१॥ 

पदार्थ:--(वसिष्ठ) भो: सदगुणसम्पन्न विद्वान ! भवान्‌ (वरुणाय) 
सर्वाधिष्ठानाय (मील्वहुषे) सर्वान्‌ विश्रते परमात्मने (प्रेष्ठाम) प्रियतमाम्‌ 
(शुन्ध्युवम्‌) अ्विद्यानाशिनीम्‌ (मतिम्‌) बुद्धिम्‌ (प्र, भरस्व) दधातु (यः) योध्सौ 
परमात्मा (यजत्रम) प्राकृतयज्ञं कुवन्‍्तम्‌ (सहस्रामघम) अ्नन्तवलदम्‌ (वृषणम्‌ ) 
वष्टिकर्ता रम (बहन्तम) सर्वतोदधिकम्‌ (ईम्‌, श्र्वाअुचम्‌ इमं) प्रत्यक्षदेवं सूर्येम्‌ 
(करते) जनयति तमेवानन्यचेता: सनन्‍्नुपास्व । 

पदार्थ --(वसिष्ठ) हे सर्वोत्तम गुणवाले विद्वान ! आप (वरुणाय) सर्वाधार परमात्मा 
(मीव्व्हुपे) जो भरण-पोषण करनेवाला है उसके लिये (प्रेष्ठाम्‌) प्रेममयी (शुन्ध्युवम्‌) श्रविद्या 
के नाश करनेवाली (मतिम) बुद्धि को (प्र, भरस्व) धारण करें (यः) जो परमात्मा (यजन्रम) 
प्राकृतयज्ञ करनेवाले (सहस्नामघम्‌) अनन्त प्रकार के बल को देनेवाले (वृषणम्‌) वृष्टि करनेवाले 
(बृहन्तम्‌) सबसे बड़े (ई, श्र्वाञज्चम्‌) इस प्रत्यक्ष सिद्ध सूर्य को जो (करते) उत्पन्न करता है 
तुम एकमात्र उसी की उपासना करो ॥ 

भावार्थ- परमांत्मा उपदेश करते हैं कि हे स्वातक' बिद्वानो | तुम उसकी उपासना करो 
जिसने सूर्य चन्द्रमा को निर्माण किया है, श्रौर जो इस जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति, प्रलय का 
कारंण है, जिसके भय से श्रग्त्यादि तेजस्वी पदार्थ श्रपने अपने तेज को धारण किये हुये हैं जैसा 
कि “भयादस्पाग्निस्तपति भयात्तपतिसुर्य :। भयादिस्द्रश्व॒ वायुश्च सृत्युधवितिपझ्चमः” ॥ कठ० 
६, ३ ॥ उसके भयसे भ्रग्नि तपती है और उसके भय से सूर्य प्रंकाश करता है, विंद्युत्‌ श्र 
वायु इत्यादि शक्तियें उसीके बल से परिभ्रमण करतो हैं। “सुर्याचच्धमसो धाता यथापूर्बम- 
कल्पयत्‌' ॥ ऋणग्‌ मं० १० सु० १९०३ ॥ जिसने सूरयंचन्द्रादि पदार्थों को रचा है उसी धाता 
सब निर्माता परमात्मा की उपासना पूर्व मन्त्र में कथन की गयी है ॥ १॥। 

अधा न्व॑स्थ सन्दर्श जगन्वानग्नेरनींक वरूुंणस्थ मंसि | 

स्व(यंद्इसंन्नधिपा उ अन्धोडमि मा वपुंदेश्यें निनीयात्‌ ॥२॥ 

भरध॑ | तु । अस्य । सं5दृर्शम्‌ । जगन्वान्‌ । अग्नेः | अनीकम्‌ | वरुणस्य । 
मंसि । स्व: | यत्‌ | अश्मंन | अधिउपाः । ऊं इति । भन्ध॑ः। झमि । मा। वषुं!। 
हशये । निनीयात्‌ ॥२॥ 


ऋणग्वेद:० में ७ | अ्र० ५ | सु० ८८ ।। १४३ 


पदार्थ :--(अ्रध ) श्रधुना (नु) सत्वरम्‌ [स्य] पूर्वोक्ततरमात्मन: [सं5दृह्म्‌ ] 
साक्षात्कारम्‌ (जगन्वान्‌| अनुभवन्‌ [वरुणस्य, अग्ने:] ज्ञानस्वरूपपरमात्मन: 
[अनीकम्‌ ] स्वरूपम्‌ [मंसि] लभे [अश्मन्‌] हे संवेग परमात्मन्‌ ! [अ्रधिपा:] 
सर्वस्येश्वर ! [अन्ध:] अ्रखिलजगदधिष्ठान ! [ऊं] तथा [यत्‌, स्व:] यद्धवत 
आनन्दस्वरूपम्‌ तत्‌ [मा] मम [अभि] सम्यक्‌ [वपु:| स्वरूपम्‌ [दुशये] प्रत्यक्षम्‌ 
[निनीयात्‌] कारय ।। ; 


पदार्थ--(अ्रध) भ्रव (नु) शीघ्र (अस्य) उक्त परमात्मा के (संदृशम्‌) साक्षात्कार को 
(जगन्वान्‌) श्रनुभव करता हुआ (वरुणस्य, श्रग्ते) ज्ञानस्वरूप परमात्मा के (अनीकम्‌) स्वरूप 
को (मंसि) प्राप्त करता हुं (अ्श्मन) श्रश्नुते व्याप्नोति स्वंभिति श्रश्मा परमात्मा, जो व्यापक 
परमात्मा है उसका नाम यहाँ श्रश्मां है, हे श्रश्मन्‌ परमात्मन्‌ ! (अ्रधिपा:) सबके स्वामिन्‌ ! 
(प्रन्ध:) सर्वाधिष्ठान (ऊं) और (यत्‌, स्व:) जो आपका श्रानन्दस्वरूप है वह (मा) मुझको 
(अभि) भलीभांति (वपु:) उस स्वरूप की (दुशये) प्राप्ति के (निनीयात्‌) योग्य बनायें ॥ 


भावार्थ--हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! आप मेरी चित्तवृत्ति को निर्मेल करके अ्रपने स्वरूप 
प्राप्ति के योग्य बनायें ॥ २ ॥ 


आ यहुहाव वरुंणश् नाव॑ं प्र यत्संमुद्रमीरयांव मध्यम्‌। 
आधि थदर्पां स्तुभिश्चरांव प्र प्रेज्ड ईहयावहै शुभे कम्‌॥३॥ 


आ | यत्‌ । रुहावं । वरुणः । च। नाव॑स्‌ | श्र। यत्‌ । समुद्र । ईरयाव । 
मध्यम । अधि | यत्‌ । अपाम्‌ । स्तुडमिः । चराव । प्र । प्रईड्ढे । ईड्डयावहै । 
शुभे | कम्‌ ॥३॥ 


पदार्थ:--[यत्‌| यदा वयम्‌ [वरुण:] परमात्मन: [नावं] इच्छाम्‌ [गआ, 
रुहव | आरोहाम:, [यत्‌ | यदा [समुद्र | कमंण|मधिष्ठातु: परमात्मनः [मध्य] रूपम्‌ 
[ईरयाव] ग्रवगच्छाम: [यत्‌] यदा च॒ [ग्रपां] कर्मणाम [स्तुभि: | प्रेरयितु: ईश्वरस्य 
प्रिद्ठ | इच्छायाम्‌ [चराव | विचरामः तदा [प्र] प्रकर्षण [शुभे] माजजूलिकवासनासु 
[कं] ब्रह्मानन्दम्‌ [ई्डयावहै] अनुभवाम: ।। 


पदार्थ--(यत्‌) जब हम (वरुण:, च) परमात्मा की (नावं) इच्छा पर (भरा, रुहाव) 
श्रारूढ़ होते हैं श्रौर (यत्‌) जब (समुद्र) कर्मों के भ्रध्विष्ठाता परमात्मा के (मध्यं) स्वरूप का 
(ईरयाव) श्रवगाहन करते हैं और (यत्‌) जब (अपां) कर्मों के (स्नुभि:) प्रेरक परमात्मा की 
(प्रेद्ध ) इच्छा में (चराव) विचरते हैं तब (प्र,) प्रकषंता से (शुभे) उस मजुल वासना में (कं) 
ब्रह्मानन्द को (ईद्धुयावहै) प्रनुभव करते हैं ॥ 


भावा्थं--इस मन्त्र में कमंगोग का वर्णन किया है कि जब पुरुष अपनी इच्छाश्नों को 
ईश्वराधीन कर देता है वा यों कहो कि जब निष्काम कर्मों को करता हुआ उनके फल की 


. इच्छा नहीं करता तब परमात्मा के भावों में विचरता हुआ पुरुष एक प्रकार के अपूर्व आनन्द 


को अ्रनुभव करता है ॥३॥ 


23 32 ऋणचेद: ग्र० ५ ।श्र० ।६ व० ९०।॥॥: 


वसिष्ठ ह' वर्शणों नावव्याघादर्षि चकार स्वपा महोंभिः। 
स्‍्तोतार॑ विप्रं: सुद्नित्वे अहां यान्नु द्यावंस्ततनन्याह॒षासं; ॥७॥। 


वसिष्ठम | ह। वरुणः | नावि | आ। अधात्‌। ऋषिमू। चकार। सुइश्रपाँ:। 
महं:5भिः । स्तोतार॑मू । विप्र) | सुदिनउत्वे | अर्ह्वम्‌ | यात्‌ । तु। द्याव॑ः । 
ततन॑न्‌ | यात्‌ | उपसः ॥४॥ 


पदार्थ:--(वसिष्ठं) उत्तमगुणविशिष्टं विद्वांस (ह) खलु (वरुण:) सर्वपूज्य: 
परमात्मा (नावि) कम्मंरूपायां नौकायां (श्रा, अधात्‌) आरोपग्त्‌ (महोभि:) उत्तमै: 
साधने: त॑ वसिष्ठ (ऋषि) मन्त्रद्रष्ठारं चकार तथा (स्वपा:) सुकर्माणं चकार (विप्र:) 
मेधावी वरुण: तं (स्तोतारं) स्तुतिकर्तारं चकार (अह्वां) दिवसानां मध्ये (सुदिनत्वे) 
शोभने दिने तमस्थापयत्‌ अ्रन्यच्च (द्याव:) दिवसान्‌ (यात्‌) गच्छतः तथा (उषसः:) 
प्रकाशान्‌ (यात्‌) गच्छत: (ततनन्‌) विस्तारयन्‌ सन्‌ त॑ वसिष्ठं ऋषि करोतीति 
शेष: ।। 


पदार्थ -- (वरुण:) सर्वपृज्य परमात्मा (वस्िष्ठ) उत्तमग्रुणवाले विद्वान को (नावि)-कर्मों 
के श्राधार पर (प्राधाक़)|स्थिरु करता: है. (ह) निश्चय करके (ऋषि) ऋषि (चकार) बनाता है 
ओर. (महोभि:) उत्तम साधनों द्वारा: (स्वफ्मा;) सुन्दर- कर्मोंवाला बनाता है, (बिश्र:) मेधावी 
परमात्मा (स्तोतारं) स्तुति करनेंवाला बनाता है श्रौर (भ्रह्नां) उक्त विद्वान्‌ के दिनों को 
(सुदितत्वे) भ्रच्छे:द्वितों में: परिणत करता है; तथा (उपच्रसः)' प्रातःकालःके प्रक्ताशों को प्रौर 
(दयाव:). दिन के प्रकाश को (नु) श्रच्छी तरह (यात्‌) प्राप्त करता हुप्ना (ततनन्‌) विस्तार 
करता है। 


भावायं--परमात्मा जिस पुरुष के शुभ कम देखता है उसको उत्तम विद्वान्‌ बनाता है 
झौर:कर्मानुत्तार ही परमात्मा ऋषि, विप्र, ब्राह्मणादि पदवियें प्रदान करता है। इस मन्त्र में 
वर्णव्यव्रस्था भी गुणकर्मामुसार कथत की गई है; यही भाव “तमेव ऋषि तमु, बरह्माणं” ।| ऋग्‌ 
भ्रू० ८५ आ० ६व० ४. “तं ब्रह्मार्ण. तमूर्षि.तं॑ सुमेघधाम ॥ ऋ० ८।-७। ११। ४ ॥ 
इत्यादि -मन्त्रों में-भी कर्मानुसार परमात्मा की कामना सेही ब्राह्मगादिं पदवियें प्राप्त होती हैं 
यही भाव है | उपनिषद्‌ में भी कर्मानुसार ही ऊंच-तीच व्यवस्था कथन की है । जैसा कि “एप 
एवं साधु कर्म कारयति त॑ यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषते, एब मेवासाधु कर्म कारयति त॑ यमधो 
निवीबते” ।। कौ० ३।८।॥ परमात्मा कर्मों द्वारा ही ऊंच-नीच श्रवस्था को प्राप्त कराता है यहीं 
व्यवस्था उक्त मन्त्र में कथन की है ॥॥४॥ 


क ! त्यानिं नौ सरूया बंसूबुः सचांवहे यद॑वृकक॑ पुरा चिंत्‌। 
| र्श्ष ॥ $ 4 
बहन्तं मानें वरुण स्वधावः सहस्नंद्धारां जगमा गहं तें॥५॥ 
_के। त्यानिं। नी | सख्या । बभव । सचावहे इति | यत्‌। अवृकम्‌। पुरा। 


चित्‌ । बृहन्तम््‌.। मान॑स्‌ | वरुण । स्वधा5ब।। सहस्लद्वारम्‌। जगम-। गृहम्‌-। 
ते ॥५॥ 
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ऋग्वेद:० मं ७ | झ्र० ५ । सू० द८ ।। १४५ 


पदार्थ :-हे परमात्मन्‌ ! (त्यानि) सा (नौ) अस्माकम्‌ (सख्या मंत्री (क्व) 
कुत्र (बभूवु:) भ्रस्ति (यत्‌) या (पुरा) पूर्वस्मिन्काले (अवृकम) हिसारहिताअभूत 
(सचावहे) तां सेवेमहि (चित्‌) तथा चर (ते) तव (सहस्रद्वारम) ग्रनेकोपायलभ्यम्‌ 
(गृहम्‌) स्वरूपं (जगम) प्राप्नुयाम यदैश्वयेम्‌ (बुहन्तं, मानम्‌) अ्रसीमास्ति (स्वधाव:, 
वरुण) हे स्वैश्वयेंण विराजमान परमात्मन्‌ ! वयं भवत उक्तस्वरूप॑ प्राप्नुयाम ।। 


पदार्थ --हे परमात्मन्‌ (त्यामि) वह (नौ) हमारी (सख्या) मैत्री (क्व) कहां (बभृव॒ुः) है, 
(यत्‌) जो (पुरा) पूवकाल में (श्रव॒कं) हिंसारहित थी (सचावहे) उसकी हम सेवा करें (चित) 
श्रौर (ते) तुम्हारे (सहस्तद्वारं) श्रनन्त ऐश्वर्य्यंबाले (गृहं) स्वरूप को (जगम) प्राप्त हों, जो 
(बृहन्तं, मानम्‌) सीमारहित है (स्वधाव:, वरुण) हे श्रनन्तैश्वय्येयुक्त परमात्मन्‌ ! हम आपके 
उक्त स्वरूप की प्राप्त हों । 


भावार्थ--जो जिज्ञासु सब कर्मों को हिंसारहित करता है और परमात्मा के साथ 
निष्पापादि ग्रुणों को धारण करके उसकी मैत्री को उपलब्ध करता है वह उसके श्रनन्त ऐश्वय्य- 


युक्त स्वरूप को प्राप्त होता है। तात्परय यह है कि जब तक जिज्ञासु अ्रपने श्रापको उसकी कृपा 
का पात्र नहीं बनाता तब तक वह उसकी स्वरूपप्राप्ति का श्रधिकारी नहीं बन सकता ॥५॥ 


य आपिनित्यों वरुण प्रिथः सन्त्वामार्गांसि कुणवत्सखां ते । 
मा त एन॑ंसवन्तों यक्षिन्भुजेम यन्धि ष्मा विष्रस्तुवते वरूंथम ॥६॥ 
यः | आपिः | नित्यं;। वरुण । प्रियः। सन्‌। त्वाम्‌। आगांसि। 


कृणवंत्‌ | सखां | ते । मा | ते। एनंसन्तः । यक्षिन | भुजेम | यन्धि। सम । 


वि: । स्तुबते | वरूथम्‌ ।॥।६॥ 


पदार्थ :--(वरुण) परमात्मन्‌ ! (ने) तव (प्रिय, सन्‌) कृतसेवो भवन्‌ (या:) 
यो नरः (नित्य:) शश्वत्‌ (ते) त्वयि (सखा, आ्रापिः) सख्यं जनयन्‌ (आगांसि) 
अपराधान्‌ (कृणवत्‌) कुर्यात्‌ (यक्षिन) हे यजनीय परमात्मन्‌, सः (एनस्वन्त:) 
पापेषु (मा) न लिप्येत (विप्र:) हे सर्वज्ञ ! (स्तुव॒ते) स्तुतिकर्त्रे (वरुथम्‌ ) वरणीयं 
स्वरूपम्‌ (यन्धि) भासय यतो वयं ब्रह्मानन्दम्‌ (भुजेम) भुञ्जाम ।। 


पदार्थ --(वरुण) हे परमात्मन्‌ ! (ते) तुम्हारे साथ (प्रिय:, सन्‌) प्यार करता हुआ (य:) 
जो पुरुष (नित्य:) सबंदा (ते) तुम्हारे साथ (सखा, आपि:) सखिभाव' रखता हुआ (आगांसि) 
पाप (कृणवत्‌) करता है, (यक्षिन) हे यजनीय परमात्मन्‌ ! वह (एनस्वन्तः) पापों में 
(मा) मत प्रविष्ट हो, (विश्र:) हे सर्वज्ञ परमात्मन्‌ ! (स्तुवते) स्तुति करने वाले उस पुरुष के 
लिए (वरूथं) वरणीय सर्वोपरि अपने स्वरूप को (यन्धि) आप प्रकाश करें ताकि हम लोग 
श्रापके ब्रह्मानन्द का (भुजेम) भोग करें ॥ 


भावार्थ--जो पुरुष कुछ भी परमात्मा के साथ सम्बन्ध रखता है वह यदि स्वभाववश 
कभी पाप में पड़ जाता है परमात्मा की कृपा से फिर भी उन पापों से निकल सकता है 
क्योंकि परमात्मा के आराधन का बल उसे पापप्रवाह से निकाल सकता है। इसी श्रभ्रिप्राय से 
कहा है कि परमात्मा परमात्मपरायण पुरुषों के लिए श्रवश्यमेव शुभस्थान देते हैं ।॥६॥। 


१४६ ऋग्ेद: अ० ५ । अ० । ६ व० ११।। 


धुवार् त्वास क्तितिषु ज्षियन्तोव्य  स्मत्पाशं वरुणो सुमोचत्‌ । 
अवों वन्‍्वाना अदितेरुपस्थादूयं पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥9॥ 


वरुण: । मुमोचत्‌ । अव॑ः । वन्वानाः । अदिति! । उप5स्थांत्‌ । यूयम्‌ | पात । 
स्वस्तिडमि: । सदा । नः ॥७॥ 

पदार्थ :-( भ वासु, त्वासु, क्षितिषु) श्रस्यां नित्यायां दृढायां च॑ पृथिव्याम्‌ 
(क्षियन्त:) निवसताम्‌ (वन्वाना:) भजमानानाम्‌ (अस्मत्पाशम्‌) अस्माक पाशम्‌ 
(वरुण) हे भगवन्‌ ! (वि) निश्चयम्‌ (मुमोचत्‌) मुझ्च (अदिते:) अ्रस्मिन्नखण्ड- 
मातृभूमि स्थले (उपस्थात्‌) निवसतामस्माकम्‌ (अ्रवः) रक्षां कुछ तथा च (यूयम्‌ ) 
भवान्‌ (स्वस्तिभि:) कल्याणवाग्भि: (सदा) शश्वत्‌ (नः) अस्मान्‌ (पात) रक्षतु ।। 


॥ इत्यष्टाशीतितमं सुकतं दशामों वर्गेन्‍्च समाप्त: ॥। 


ध्रुवासु | तवा | आसु | जषितिएुं। ज्षियन्त:। वि। अस्मत्‌। पाशं। 


पदार्थ--(भ्रू वासु, त्वासु, क्षितिषु) इस दृढ़ और नित्य प्रृथिवी में (क्षियन्त:) निवास' 
करते हुए (अस्मत्पाशं) हम लोगों के बन्धनों को (वरुण) सर्ववृज्य परमात्मा (वि) अ्रवश्म 
(सुमोचत्‌) मुक्त करें (अ्रदिते:) इस श्रखण्डनीय मातृभूमि के (उपस्थात्‌) श्रद्धू में रहते हुए हम 
लोगों की (अ्रव:) आप रक्षा करें श्रौर विद्वान्‌ लोगों से हम स्देव (वन्वाना:) भजन करते हुए 
यह प्रार्थना करें कि (यूयं) श्राप लोग सदा सदेव (स्वस्तिभि:) कल्याणप्रद वाणियों से (नः) 
हमारी (पात) रक्षा करें ॥ 

भावार्थ--इस मन्त्र में जो पृथिवी को नित्य कथन किया है इससे यह तात्पय्य है कि 
यह संसार मिथ्या नहीं क्योंकि ध्रूव पदार्थ मिथ्या नहीं होता, किन्तु दुढ़ होता है ॥७॥ ह 

_दयबां सुक्त और १०वाँ वर्ग समाप्त हुआ | 


ग्रथ पञचर्चेस्येकोननवतितमस्य सुक्तस्य--- 


१-५ वसिष्ठ ऋषि: ।। वरुणों देवता ।। छुन्दः १-४ 
श्रार्थोगायत्री । ५ पादनिच्॒ज्जगती ॥। स्व॒रः १-४ 
षड्ज; । ५ निषाद: ।। 


ग्रथास्मिन्‌ एकोननवतितसे सुक्‍त ईश्वरो जीवार्थ ऐश्बय्यें निरूपयति-- 
अब इस सुकत में परमात्मा जीव को ऐश्वर्य्यप्राप्ति का उपदेश करते हैं--- 
सो घु वरुण मन्मय् गहं रॉजन्नह गंमस्‌। 
झत्ठा खुक्षात्र मृव्ठयं ॥१॥ 
मो इतिं | सु । वरुण । मृत्उमयँ | गृह । राजन। अह। गरम। मृक | 
सुउ्षत्र | मृझ्य॑ ॥१॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ५ | सू० ८९ ॥। १४७ 


पदार्थ :-- (वरुण) हे सर्वशक्तिमन्‌ (मृन्मयम्‌) मृदानिर्मितं (गृहम्‌) गृहमस्मभ्यं 
मा दा: (राजन ) हे तेजोमय ! मृन्मये गृहे वयं (मोषु) मा वात्स्म (सृत्य) अस्मान्‌ 
सुखय (सुक्षत्र) हे सर्वरक्षक ! (मृक्य) सर्वदाउस्मान्‌ रक्ष ॥।॥१।॥। 


पदार्थ--- (वरुण) हे सर्वशक्तिमन्‌ परमात्मन्‌ ! (मृन्मयं) मत्तिकाके (गृहं) घर श्राप 
हमको मत दें (राजन) हे स्वंशक्तिमन्‌ परमात्मन्‌, हम मट्टी के गृहों में (मोएु) मत निवास 
करें (मृव्य) है जगदीश्वर श्राप हम को सुख दें (सुक्षत्र) हे सबके रक्षक परमात्मन्‌ (मृत्ठय) 
आप हम पर सदेव दया करें ॥ 

भावार्थ--परमात्मा ने उक्त ऐश्वय्यं का उपदेश किया है कि हे जीवो ! तुम स्देव श्पने 
जीवन के लक्ष्य को ऊँचा रक्खा करो और तुम यह प्रार्थना किया करो कि हम मट्ठी के घरों 
में मत रहें किन्तु हमारे रहने के स्थान प्रति मनोहर स्वर्णजटित सुन्दर हों तथा उनमें परमात्मा 
हमको सब प्रकार के ऐश्वय्यं दें ॥१॥ 


यदेमि प्रस्फुरक्निव दिन ध्मातो अंद्िवः । 
म्व्ठा खुक्षत्र मृब्ठय ॥२॥ 
यत्‌ | एमि । प्रस्फ्रन5ईव । दृति; । न। ध्यातः। अद्विउ॒वः | मुझ । 
सुछ्षत्र | मृुठ्य॑ ॥२॥ 
पदार्थ:--(यत्‌) यस्मात्‌ (दृति:) भस्त्रा (न) इव (ध्मातः) वायुनेवान्यबुद्धथा 
प्रेरित: (एमि) स्वजीवनरक्षां करोमि सा (स्फुरन्निव) केवल श्वासोच्छवासमात्रमस्ति 


यतो न जीवनप्रयोजनं तत्र (अद्विवः) हे सर्वशक्तिमन्‌ ! (मृत्ठ) मां रक्ष (सुक्षत्र) 
हे परमरक्षक, (मृत्ठय) मां सुखय ।।२॥। 


पदार्थ--(यत्‌) जो मैं (दृति:) धौंकनी के (न) समान (ध्मात:) दूसरों की वायुरूप बुद्धि 
से प्रेरित किया गया (एमि) अपनी जीवनयात्रा करता हूँ वह यात्रा (स्फुरन्निव) केवल 
श्वासोच्छासरूप है उसमें जीने का कुछ प्रयोजन नहीं (ग्रद्विव:) हे सर्वशक्तिमन्‌ परमात्मन्‌, 
(मृलठ) श्राप हमारी रक्षा करें (सुक्षत्र) हे सर्वरक्षक परमात्मन्‌, (मय) श्राप हमको 
सुख दें ॥ 


भावाथं--प रमात्मा उपदेश करते हैं कि जो पुरुष मनुष्यजन्म के धर्म, अर्थ काम, मोक्ष 
इन चारों फलों से विहीन हैं वे पुरुष लोहनिर्म्माता की धौकनी के समान केवल श्वासमात्र से 
जीवित प्रतीत होते हैं, वास्तव में वे पुरुष चम्म॑ निर्मित (दृतिः) चमड़े की खाल के समान 
निर्जीव हैं, इसलिए पुरुष को चाहिये कि वह सदेव उद्योगी श्रौर कम्मंयोगी बनकर सदेव 
अपने लक्ष्य के लिए कटिबद्ध रहे । भ्रपुरुषार्थी होकर जीना केवल चम्मंपात्र के समान प्राणयात्रा 
करना है । इस श्रभिप्राय से इस मन्त्र में उद्योग --श्रर्थात्‌ कम्मेंयोग का. उपदेश किया है ॥२॥ 


ऋत्वं समह दीनतां प्रतीर्ष जंगमा शुचे | 
व्ठा ब्ठ्यं || 
सृव्ठा सुक्षत्र मृव्ठय ॥३॥ 
क्रत्व: | समह । दौनतां । प्रतिउईईपं । जगम । शुचे । मृझ। सुउ्षत्र । 
मुठय॑ ॥३॥ 


श्ड्८ ऋगेद: झ्र० ५ | श्र० ६ । व० ११॥। 


पदार्थ :--(समह) हे सर्वशक्तिमन्‌ ! परमात्मन्‌ ! (ऋत्व:) सत्कर्माचरणेन 
(दीनता) दैन्येन (प्रतीपम्‌) प्रतिकूलमाचरम्‌ (मृत्ठ) हे परमात्मन्‌ ! रक्ष (सुक्षत्र) 
हे विश्वपालक ! (मृत्ठय) मां सुकर्मयोग्यं विधाय सुखय येन त्वां सेवय ॥॥३॥। 


पदार्थ--(समह) हे सर्वशक्तिमन्‌ परमात्मन्‌, ! (ऋत्व:) सत्कर्मों के आचरण से (दीनता) 
दीनता करके (प्रतीपं) मैं प्रतिकूल श्राचरण करता रहा (मृत) हैं परमात्मन्‌ श्राप मेरी रक्षा 
करें (सुक्षत्र) हे सर्वरक्षक परमात्मन्‌ ! श्राप (मृह्य) मुझे योग्य बनायें ताकि मैं कर्मों का 
ग्रनृष्ठात कर सक्‌ं ॥। 


भावार्थ--पुरुष भ्रपती निर्बंलता से शुभकर्मों को जानता हुआ भी उनका श्रनुष्ठान नहीं 
कर सकता प्रत्युत अपनी दीनता से उनके विरुद्ध आचरण करता है, इसलिए इस मल्त्र में 
परमात्मा ने उपदेश किया है कि हे वैदिक धर्म्मानुयायी पुरुषों! तुम उद्योगी बनने के लिए 
परमात्मा से सर्देव प्रार्थना करो कि हे परमात्मन्‌ ! झ्राप हमको आत्मिक बल दें ताकि हम 
कर्मानुष्ठानी बनकर श्रकम्मंष्यतारूप दोष को दूर करके सत्कर्मी बनें ॥३॥ 


अपां मध्यें तस्थिवांसं तृष्णांविदत्वारितारंम । 
मृव्ठा खुक्षत्र सृव्ठय ॥४॥ 


अपां । मध्यें | तस्थिष्वांस | तृष्णां | अविदत्‌ । जरितारँ। मृठ। सुउक्षत्र। 
मुछ्य॑ ॥४॥ 


पदार्थ :--(अपाम्‌) कर्मणाम्‌ (मध्ये) विषये (तस्थिवांसम्‌) स्थितम्‌ (जरितारम्‌ ) 
वृद्धावस्थां गतम्‌ माम्‌ [(तृष्णा) पिपासा (अविदतू) व्याप्तवती (मृल्ठा) हैं 
परमात्मन्‌ ! सुखय (सुक्षत्र) हे सवेरक्षक ! (मृत्ठय) सर्वेथा सुखय ।। 


पदार्थ--(अ्रपां) कर्म्मों के (मध्ये) मध्य में (जरितारं) वृद्धावस्था को प्राप्त (तस्थिवांसं) 
स्थित मुझको (तृष्णा, भ्रविदत्‌) तृष्णा व्याप्त हो गयी है। (मृत्ठा) हे परमात्मन्‌ ! श्राप मुझको 
इससे सुखी करें (सुक्षत्र) हे संरक्षक परमात्मन्‌ ! श्राप मुझे (मृछय) सुखी बनाएँ ॥ 

भावार्थ--कर्म्मों के मनोरथरूपी सागर में पड़ा-पड़ा मनुष्य बूढ़ा हो जाता है और कर्म्मों 
का अनुष्ठान नहीं कर सकता, जिस पर परमात्मदेव की कृपा होती है वही कर्मों का अनुष्ठान 
करके कम्मंयोगी बनता है, श्रन्य नहीं, वा यों कहो कि उद्योगी पुरुष को ही परमात्मा अपनी 
कृपा का पात्र बनाते हैं, श्रन्य को नहीं । इसी अ्भिप्राय से परमात्मा ने इस मन्त्र में कम्मंयोग 
का उपदेश किया है । 


कई एक लोग उक्त मन्त्र का यह श्रर्थ करते हैं कि समुद्र के जल में डूबता हुआ पुरुष इस 
मन्त्र में वरुण देवता की उपासना करता है, और येह कहता है कि “लवणोत्कटस्थ समुद्रजलस्य 
पानानहंत्वात्‌” ॥ कि मैं समुद्र के जल के क्षार होने के कारण इसे पी नहीं सकता | यह ग्र्थ 
सर्वथा वेद के आशय से बाह्य है, क्योंकि यहाँ जल में डबने का क्‍या प्रकरण ? यहाँ तो इससे 
प्रथम मन्त्र में कर्मों के प्रतिकूल श्राचरण का प्रकरण था इसलिए यहाँ भी यही प्रकरण है । 
अन्य युक्ति यह है कि इस ११वें वर्ग के प्रारम्भ से ही कर्मों का प्रकरण है और (अ्रपां मध्ये) 
इस वाक्य में (अ्रप) शब्द से कर्म्मों का ग्रहण है क्योंकि श्रपताम निरक्त में कर्म्मों का जैसा कि 
(अप: ) अप्न:--दंसः इत्यादीनि घड्विशति कर्म्संनासानि ॥ निधघं० ।२।१४॥४॥ 


शा 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ५ । सू० ८९ ॥। १४९ 


यतिकि चेद॑ वंरुण देव्ये जनेंडभिद्रोह मंनुष्याईश्वराससि । 
अर्चित्ती यत्तव धर्मों युयोपिम मा नस्तस्मादेनसो देव रीरिषः ॥५॥ 
यत्‌ | कि | च । इद । वरुण । देव्यें। जनें। अभिउद्रोई | मनुष्याः । 
चरामसि । अचित्ती | यत्‌। तव॑ | धर्में। युयोपिम। मा। नः। तस्मांत्‌। 
एनंसः । देव । रिरिपः ॥५॥ 
पदार्थ :-- (वरुण) हे परमात्मन्‌ ! (देव्ये, जने) सर्ता समुदाये (यत्‌, किच) यत्‌ 
किड्च्चिदपि (इृदम) एतत्‌ (अभि, द्रोहम) द्ेषभावम्‌ (मनुष्या:) व नरः 
(चरामसि) कुर्म:, तथा (अ्रचित्ती ज्ञानरहितः सन्‌ (यत्‌) यत्किड्चित्‌ (तब) ते 
(धर्मा) धर्मेम (युयोपिम) त्यजामि (तस्मातू, एनस:)' ततोथ्पराधात्‌ (देव) हे 
दिव्यात्मन्‌ (न:) अ्रस्मान्‌ (मा, रीरिष:) मा हिसी: ।। 


एकोननवतितमं सक्‍त' पञचमो5नुवाक एकादश्ो वर्गंइ्च समाप्त: । 


पदार्थ---(वरुण) हे परमात्मन्‌ ! (देव्ये, जने) मनुष्यसमुदाय में (यत्‌, किञ्च) जो कुछ 
(इदं) यह (अभिद्रोहं) द्ेंघ का भाव (मनुष्या:) हम मनुष्य लोग (चरामसि) करते हैं और 
(अचित्ती) अज्ञानी होकर (यत्‌) जो (तव) तुम्हारे (धर्म्मा) धर्म्मों को (यूयोपिम) त्यागते हैं, 
(तस्मादेनस:) उन पापों से (देव) हे देव ! (नः) हमको (मा, रीरिष:) मत त्यागिये ।। 

भावार्थ---इस मन्त्र में उन पापों से क्षमा मांगी गई है जो श्रज्ञान से किये जाते हैं श्रथवा 
यों कहो कि जो प्रत्यवायरूप पाप हैं उनके विषय में यह क्षमा की प्रार्थना है। परमात्मा ऐसे 
पाप को क्षमा नहीं करता जिससे उसके न्‍्यायरूपी नियम पर दोष आवे किन्तु यदि कोई पुरुष 
परमात्मा के सम्बन्ध-विषयक अपने कत्तंव्य को पूरा नहीं करता उस पुरुष को अपने सम्बन्ध- 
विषयक परमात्मा क्षमा कर देता है। अन्य विषयक किये हुए पाप को क्षमा करने से परमात्मा 
प्र्यायी ठहरता है । 

वेदिक धम्मं में यह विशेषता है कि इसमें भ्रन्यधम्मों के समान सब पापों की क्षमा करने 
से परमात्मा भ्रन्यायकारी ठहरता है इसी अ्रभिप्राय से मन्त्र में 'तव धर्म्मा' यह कथन किया 
है कि परमात्मा के सम्बन्ध में सन्ध्यावन्दनादि जो कम्मं हैं उनमें त्रुटि होने से भी परमात्मा 
क्षमा कर देता है । अ्रन्यों से नहीं ॥ 

जो लोग आग्यंधम्म में यह दोष लगाया करते हैं कि वैदिक धर्म्म में परमात्मा स्वथा 
निर्देयी है वह किसी विषय में भी दया नहीं करता । यह उनकी श्रत्यन्त भूल है श्रौर अ्ज्ञान से 
किये हुए पाप में भी परमात्मा क्षमा कर देता है इस बात को मन्त्र में स्पष्ट रीति से वर्णन 
किया है। 

कई एक टीकाकारों ने इस प्रकरण को वरुण देवता की उपासना करने में और जल में 
डूबते हुए पुरुष के बचाने के विषय में लगाया है भौर ऐसे श्र करने में उन्होंने अत्यन्त भूल की 
है । जब इस प्रकरण में ऐसी ऐसी दर्शन की उच्च बातों का वर्णन है कि परमात्मा किन किन 
पापों को क्षमा करता है और किन कित को नहीं, तो इस में जल में डूबनेवाले पुरुष की क्या 
कथा ? इसलिये पूर्व मन्त्र में अपां मध्ये' के श्रर्थ प्राणमय कोष के हैं भ्रथवा “अ्रपां? के श्र्थ कर्मों 
में बद्ध जीव के हैं क्योंकि यह संगति इस' ११वें क्गे के प्रति मन्त्र से है शऔलौर इस वर्ग की 
समाप्ति तक यही प्रकरण है । | 


१५० ऋग्वेद: अ० ५ | अ० ६ | व० १२ ।। 
जो लोग यह कहा करते हैं वि वेदों में कत्तंव्य कम्मों का विधान नहीं, वेद प्राकृत बातों 
का वर्णन करते हैं, उनको ऐसे सूक्तों का ध्यान रखना अत्यन्त आवश्यक है ॥५॥ 


८९वां सुकत, धर्वा अनुवाक और १५१वां वर्ग समाप्त हुआ ॥॥ 


ग्रथ सप्तचेस्य नवतितमस्य सृक्तस्थ-- 


१-७ वसिष्ठ ऋषि: ।। १-४ वायु:। ५-७ इच्द्रवायू 
देवते ।। छनन्‍्द:-१, २, ७ विराट त्रिष्टप्‌ । 
३ त्रिष्दुप । ४-६ निचत्‌ त्रिष्टुप्‌ ॥॥ 
धेवतः स्वरः ॥॥ 


झ्रथ वायुविद्याविदृष ऐश्वर्य वण्येंत्रे-- 
अथ वायुविद्या को जाननेवाले विद्वान्‌ का ऐश्वर्य वर्णन करते हैं--- 


प्र वीरया शुच॑यों दढ़िरि वामध्वयुभिमेधुंमन्तः सुतासः। 
वह वायो नियुतों या्यच्छा पिषां सुतस्यान्ध॑सो मदांय ॥१॥ 


_ प्र। वीरघ्या। शुर्च॑यः। दद्गिरे। वां। अध्यर्युड्मि!। मधुंउमन्तः । 

है [। रे ) ५ कक | | 
सुतासं: । वहूँ। वायो इति। निथ्युत:। याहि। अच्छ । पिब॑। सुतस्य। 
अन्धंसः । मदांय ॥१॥ 


पदार्थ:-- (वायो) हे वायुविद्यावेत्त: ! भवान्‌ (सुतस्य) संस्क्ृतस्य (श्रन्धसः) 
प्रश्नस्य रसम्‌ (मदाय) श्राह्नादाय (पिब) पिबन्तु (नियुतः) स्वपदे नियुक्तः (अ्च्छ) 
सुविधया (वह) यथाकामम्‌ विहरतु तथा (याहि) केनाप्यप्रतिषिद्धों विचरतु, यतः 
(प्र) सम्यक्‌ (वीरया) वीरताये (वाम्‌) तुभ्यम्‌ (अध्वयु भिः) वेदिके: (मधुमन्तः) 
मधुरा: (सुतास:) श्रोत्रतर्पणा: (शुचय:) शुद्धा: (दद्विरे) उपदेशा दत्ता: ।। 


पदार्थ---(वायो) हे वायुविद्या के वेत्ता विद्वान्‌ आप (सुतस्य) संस्कार किए हुए (श्रन्धस:) 
भ्रन्नों के रसों को (मदाय) आह्वाद के लिये (पिब) पियें “और” (नियुतः) अपने पद पर 
नियुक्त हुए (श्रच्छ) भली प्रकार (वह) सवंत्र प्राप्त होश्रो तथा (याहि) बिना रोक टोक से 
सवंत्र जाओ क्योंकि (प्र) भलीभांति (बीरया) वीरता के लिगे (वाम्‌) तुमको (श्रध्वर्युनि:) 
वैदिक लोगों ने (मधुमन्त:) मीठे (सुतास:) सुन्दर सुन्दर (शुचयः) पवित्र (दद्विरे) उपदेश 
दिये हैं । 


भावाथं---परमाः्मा उपदेश करते हैं कि हे वायु आदि तत्त्वों की विद्या को जाननेवाले 
विद्वान पुरुषों ! श्राप बेदिक पुरुषों से उपदेश लाभ करके सर्वत्र भुमण्डल में श्रव्याहतगति 
होकर विचरें ॥१॥ 


ना 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ६ । सू० ९० ।। १५१ 
इशानाय प्रहुंति यस्त आनदह्ुचिं सोम॑ झुचिपास्तुम्यं वायो। 
कणोषि त॑ मत्येंषु प्रशस्त जातोजातों जायते वाज्य॑स्थ ॥२॥ 
ईशानाय॑ ! पर5हुति | यः | ते। आनंटू | शुचि । सोम । शुचिष्पाः। तुम्यँ! 

वायो इति | कृशोपिं । त॑ । मर्त्येषु | प्रड्शस्तं । जात;इजांतः । जायते । वाजी | 


अस्य ॥२॥ 


पदार्थे:--(वायो) है वायुविद्याज्ञात: ! (शुतचिपा:) शुद्धद्रव्यपात: ! (तुभ्यम) 
त्वदर्थम्‌ (सोमं) सोमरसम्‌ (शुचिम्‌) पवित्रम्‌ (य:) यो जनः (ते) तव (आन) 
ददाति (तम्‌) त॑ नरम (मरत्यंषु) लोकेषु (प्रशस्तम्‌) उत्कृष्टम्‌ करोमि (जात: जातः) 
जन्मनि जन्मनि (अस्य) अस्य सोमदातु: (वाजी) बलम्‌ (जायते) उत्पद्यते, यश्च 


(ईशानाय ) ईश्वराय (प्रहुतिम्‌) ऐश्वर्य समर्पयति तम्‌ (कृणोषि) ऐश्वरयंशालिनम्‌ 
करोमि ।।२॥। 


पदार्थं--(वायो ) हे वायुविद्यावेत्ता विद्वन्‌ ! (शुत्षिपा:) सुन्दर पदार्थों को पान करनेवाले 
(तुभ्यं) तुम्हारे लिये (सोम) सोम रस (शुचि) जो पवित्न है उसका (य:) जो (ते) तुम्हारे 
लिये (आ्रानट्‌) देता है (त) उसको मैं (मत्येंषु) मनुष्यों में (प्रशस्तं) उत्कृष्ट बनाता हूं (जात: 
जातः) जन्म जन्म में (प्रस्य) उसको (वाजी) बहुत बल वाला (जायते) उत्पन्न करता हूं श्रौर 
जो (ईशानाय) ईश्वर के लिये (प्रहुति) ऐश्वरय श्रपंण करता है उसको मैं (कृणोषि) ऐश्वर्यशाली 
बनाता हूं ॥ 

भावाथं--जो लोग विद्वानों को धन देते हैं वह स्वेदा ऐश्वर्यंसम्पन्न होते हैं श्रौर जो 


लोग ईश्वरापंण कर्म करते हैं श्र्थात्‌ निष्काम कर्म करते हैं, परमात्मा उनको सदा ऐश्वर्यशाली 
बनाता है ॥२॥ 


राये नु य॑ं जज्ञत्‌ रोदंसीमे राथे देवी घिषणां धाति देवम्‌ । 

अध वायुं नियुतः सत्यत सवा उत ख्वेत॑ वरुंधिति निरेके ॥३॥ 

राये। नु । ये । जन्नतुं; । रोदंसी इतिं। इसे इति । राये। देवी। घिषणा। 
धाति । देव॑ । अध॑ | वायुं । निडअयुत) । सश्रत | स्वा;। उत। खेतं। वसु5धिर्ति | 
निडरेके ॥३॥। 


पदार्थ :--(यम्‌) पदार्थ विद्यावेत्तारं यं पुरुषम्‌ (रोदसी) द्यावापृथिव्यौं (राय) 
ऐश्वर्याय (जज्ञतु:) उत्पादयामासतु:, तथा (देवं) दिव्यशक्तिसम्पन्नं पुरुषम्‌ (धिषणा) 
स्तुतिरूपा (देवी) दिव्यशक्ति: (धाति) धारयति (वायुम्‌) त॑ पदार्थविद्यावेत्तारम्‌ 
(नियुत:) यो हितद्विद्यायां नियुक्त: तं॑ (सश्चत) सेवताम्‌ (उत) तथा (निरेके) 
दरिद्रं विनाशयितुम्‌ (अध) तथा (श्वेतम्‌) पवित्रम्‌ (वसुधितिम्‌) धन च लब्धुम्‌ 
(स्वा:) आत्मभूतं त॑ विद्वांसमुत्पादयितु यतस्व ।। 


पदार्थं--(यं ) जिस पदार्थ विद्यावेत्ता पुरुष को (रोदसी) द्यलोक. और पृथ्वीलोक ने (राये) 
ऐश्व्य के लिये उत्पन्न किया है शभौर (देवं) जिस दिव्यशक्तिसम्पन्न पुरुष को (घधिषणा) 


स्तुतिरूप (देवी) दिव्यशक्ति (धाति) धारण करती है (वायूं) उस पदार्थविद्यावेत्ता विद्वान को 
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(नि युतः) जो पदार्थ विद्या के लिये नियुक्त किया गया है (सश्चत) तुम सेवन करो (उत) 
और (निरेके) दरिद्व के दूर करने के लिये (अभ्रध) और (श्वेत) पवित्र (वसुषधिति) धन को 
(स्वा:) उस श्रात्मभूत विद्वान्‌ के लिये तुम उत्पन्न करने का यत्न करो ॥! 


भावार्थ--स्वभावोक्ति श्रलज्भार द्वारा इस मन्त्र में परमात्मा यह उपदेश करते हैं कि 
मानो प्रकृति ने ही ऐसे पुरुष को उत्पन्न किया है जो संसार के दरिद्र का नाश करता है, ऐसा 
पुरुष जिस देश में उत्पन्न होता है उस देश में श्रनेश्वष॑ और दरिद्रता का गन्ध भी 
नहीं रहता ॥॥३॥ 


उच्छन्नषसं; सदिनां अरिप्रा उरू ज्योतिंविविदर्दीष्यांना: । 


गव्ये चिदबमशिजो वि वंव्न॒स्तेषामनु प्रदिवं! सख्ररापंः ॥४॥ 


उच्छन्‌ । उपस; । सुदद्नाः। अरिम्रा। उरू। ज्योतिं।। विविदु।। 
दीध्यानाः । गव्ये । चित्‌ । ऊबे । उशिजः । वि । वत्रुः । तेषाँ। अजु । प्रडदिव: । 
सखुः । आप; ॥४॥ 

पदार्थे:--(उषस:) वायुविद्यावेतृसंगतानां जनानाम्‌ प्रभातकालेन सह (सुदिना:) 
शोभनदिनानि (अरिप्रा:) निष्पापानि (उच्छुन्‌) वियन्ति, तथा च॑ ते (दीध्याना:) 
ध्यायन्त: (उरु) सर्वातिशायि (ज्योति:) ज्योति: स्वरूपं ब्रह्म जानन्ति, तथा 
(प्रदिव:) द्युलोक: (आापः) जलम्‌ (सस्र:) वर्षति तथा (अनु) विद्वांस (तेषाम्‌ ) 
तेभ्य: (अनु: वन्न :) उपदिद्न्ति ।। 

पदार्थ--जो लोग उक्त वायुविद्यावेत्ता विद्वान की संगति में रहते हैं उनके (उषस:) 
प्रभातवेलाओं सहित (सुदिना:) सुन्दर दिन (प्ररिप्रा:) निष्पाप (उच्छन्‌) व्यतीत होते हैं श्र 
वे (दीध्याना:) ध्यान करते हुए (उरु) सर्वोपरि (ज्योति:) ज्योतिःस्वरूप ब्रह्म को जान लेते हैं 

: श्रौर (प्रदिव:) द्युलोक (प्राप:) जलों की (सस्र्‌ :) वृष्टि करते हैं तथा विद्वान्‌ लोग (तेषाम) 

उनको (अनु: वन्न :) सुन्दर उपदेश करते हैं ।। 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे पुरुषों ! जो लोग वायुवत्‌ सर्वत्र गतिशील 
विद्वानों की संगति में रहते हैं उतके लिये सूर्योदय काल सुन्दर प्रतीत होते हैं श्नौर उनके लिये 
सुवृष्टि और सम्पूर्ण ऐश्वयें उपलब्ध होते हैं । बहुत क्‍या, योगी जनों की संगति करनेवाले 
पुरुष ध्यानावस्थित होकर उस परम ज्योति को उपलब्ध करते हैं जिसका नाम परब्रह्म है ॥। 

तात्पयं यह है कि विद्वानों की संगति के बिना उस पूर्णपुरुष का बोध कदापि नहीं हो 
सकता, इसलिये पुरुष को उचित है कि सर्देव विद्वानों की संगति में रहे ॥४॥ 


श्रथ विद्युद्याय्वोरुभयोविद्वांसो वर््यंन्ते । 
अब विश्युद्विद्यावेत्ता और वायुविद्यावेत्ता दोनों प्रकार को विद्यावेत्ता विद्वानों के 
गुण वर्णन करते हैं-- 
ले सत्येन मन॑सा दीघ्यांनाः स्वेन॑ मुक्तासः कऋतुंना वहन्ति । 
इन्द्रवायू वीरवाहं रथें वामीशानयॉरमि प्रक्तंः सचन्ते ॥«॥ 
ते। सत्येन॑ । मनंसा । दीर्ध्यानाः । स्वेन । युक्तासं; | क्रतुना । वहन्ति । 
इन्द्रवाय इति | वीर5वाह । रथ | वां | ईशानयों। । अभि । पृद्ञं। | सचन्ते ॥५॥ 
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पदार्थ:--(इन्द्रवायू) हे विद्युद्विद्यावेत्त: ! वायुविद्यावेत्तश्व (वाम्‌) युवयो: 
(प्रभि) स्वतः (पृक्षः) ऐश्वर्याणि (सचन्ते) संगच्छन्ते तथा च भवन्विभितानि (रथम्‌) 
यानानि (वीरवाहम्‌) वीयवन्ति भवन्ति तथा (ते) तानि यानानि (सत्येन) यथार्थेन 
(मनसा) चेतसा (दीध्याना:) दीप्यमानानि (स्वेन, युक्तासः) ऐश्वर्ययुक्तानि तानि 
(कऋ्रतुना) यज्ञेन (वहन्ति) दिव्यैश्वर्य प्रापयन्ति ।। 
पदार्थ-- (इन्द्रवायू) है विद्युत्‌ और वायुविद्या को जाननेवाले विद्वानो ! (वाम्‌) श्राप 
लोगों को (ईशानाय) जो ईश्वर की विद्या जाननेवाले हैं श्रापको अ्रभी चारों शोर से (पृक्षः) 
ऐश्वर्य (सचन्ते) संगत होते हैं और आपके बनाये हुए (रथं) यान (वीरध्वाहम्‌) वीरता को 
प्राप्त करनेवाले होते हैं भौर (ते) वे (सत्येन) सत्य (मनसा) मन से (दीध्याना:) दीप्त हुए 
(स्वेन युक्तास:) ऐश्वर्य के साथ जुड़े हुए (ऋतुना) यज्ञों द्वारा (वहन्ति) उत्तम ऐश्वय को प्राप्त 
कराते हैं ॥ 
भावार्थ-परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! विद्युत्‌ विद्या के जाननेवाले तथा 
वायु श्रादि सुक्ष्म तत्त्वों के जाननेवाले विद्वान जिन यानों को बनाते हैं वे यान उत्तम से उत्तम 
ऐश्वर्यों को प्राप्त कराते हैं और वीर लोगों को नभोमण्डल में ले जानेवाले एकमात्र वही यान 
कहला सकते हैं, श्रन्य नहीं ॥५॥ 
इशानासो ये दध॑ते स्व॑णों गोभिरम्वेसिंवेसंसिहिरंण्यैः । 
इन्द्रवायू सूरयो विश्वमायुरवैद्धिदीरिे: एतनास सच्युः ॥९॥ 
इंशानास । ये । दर्धते । स्व! | न; । गोमिं!। अखेभि।। वसुंडमिः । 
हिर॑गयेः । इन्द्रवायू इति | सुरयः | विखें। आयुं!। अवैतडमिः | वीरेः। 
पृत॑नासु । सह्यु। ॥६॥ 
पदार्थ :--(इन्द्रवायू) हे विद्युद्वाय्वादिविषयकसूक्ष्मविद्यावेत्तार: ! यूयम्‌ 
(ईशानास:) ईश्वरतत्परान्‌ ऐश्वर्यंव्तः कुरुत (ये) येहि (गोमिः) गोभि: साधने: 
तथा (अश्वेभि:) अ्रश्वे: साधने: (वसुभि:) धने: साधने: (हिरण्ये:) दीप्तिमच्धि: 
सुरत्नेश्च (स्वर्ण, दधते) स्वर्णादिसाररत्नानि धारयन्ति (सूरयः) ते च विद्वांसः 
सन्त: (विश्वम्‌) पूर्णम्‌ (आयु:) वय: प्राप्लुवन्तु, तथा (अवद्धि:, वीरै:) गतिप्रवरेरवीरे: 
(पृतनासु) युद्धेषु (सह्य :) पराभवेयु: ।। 
पदार्थ--(इन्द्रवायू) हे विद्युत्‌ और वायु आ्रादि तत्त्वों की सूक्ष्मविद्या जाननेवाले विद्वानों ! 
तुम (ईशानास:) ईश्व रपरायण लोगों को ऐश्वयंसम्पन्न॒ करो (ये) जो लोग (गोभिः) गौश्रों द्वारा 
(अश्वेभि:) भरश्वों द्वारा (वसुभि:) धनों द्वारा (हिरण्ये:) दीप्तिमात्र वस्तुओं द्वारा (स्वर्ण दधते) 
स्वर्णादि रत्नों को धारण करते हैं और (सूरय:) वे श्रवीर लोग (विश्व) सम्पूर्ण (प्रायु:) 
आयु को प्राप्त हों प्रौर (श्रव॑द्धि: वीरे:) वीर सन्‍्तानों से (पृतनासु) युद्धों में शत्रुओं को 
(सहा, :) परास्त करें ॥ 
भावाथ--विद्युत्‌ श्रादि विद्याश्रों की शक्तिश्रों को जाननेवाले विद्वान्‌ ही भ्रजाओं को 
ऐश्व्यंसम्पन्न बना सकते हैं, ऐश्वर्यसम्पन्न होकर ही प्रजा पूर्ण श्रायु को भोग सकती है, ऐश्वय्ये- 
सम्पन्न लोग ही युद्धों में पर पक्षों को परास्त करते हैं। परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे 
विद्वानों ! तुम सबसे पहिले श्रपने देश को ऐश्वर्यंसम्पन्न करो ताकि तुम्हारी प्रजायें वीर सन्‍्तान 
उत्पन्न करके शत्रुओं को परास्त करें ॥ 


ला 
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. जो लोग यह:कहते हैं कि वेदिक समय में भारतवर्ष में ऐश्वर्य नहीं था उनको उक्त मन्त्र 
की रचना पर अवश्य दृष्टिःडालनी चाहिये । इस' मन्त्र में केवल गौ, घोड़े भर धनादि बस्तुशओ्ों 
के ऐश्वर्य का ही वर्णन नहीं किया प्रत्युत (हिरण्य) बड़े बड़े दिव्य रत्नों का वर्णन स्पष्टरीति से 
उक्त मन्त्र में किया गया है, इतना ही नहीं किन्तु स्वर्ण शब्द भी इसमें स्पष्ट रीति से श्राया है 
जिसमें किसी को भी विवाद नहीं ॥ 


वेदों में एक प्रकार के ऐश्वर्य की तो कथा ही क्या किन्तु नाना प्रकार के ऐश्वर्यों का 
वर्णन पाया जाता है जैसा कि मं० २ सू० १४ मन्त्र ३ में रत्नों के धारण करने का उपदेश है । 
इसी प्रकार मं० १ सू० २० मन्त्र १ में रत्नों का वर्णन है। एक दो उदाहरणों से क्या सहस्रों 
मन्त्र वेदों में ऐसे पाये जाते हैं जिनमें रत्नादि निधियों का विस्तारपुर्वक वर्णन किया गया है। 
बहुत क्या ऋग्वेद के पहिले मन्त्र में ही अग्नि को “रत्नधातमम्‌” का विशेषण दिया गया है; 
अर्थात्‌ भौतिक अग्नि वा परमात्मा नाना प्रकार के रत्नों को धारण करनेवाले हैं, इसी भाव 
का उपदेश इस' मन्त्र में है कि परमात्मा ईश्वरपरायण लोगों को नाना प्रकार की निधियों का 
'स्वाभी बनाता है किन्तु केवल ईश्वर अविश्वासी श्नौर उद्योगरहित लोगों को नहीं किन्तु कर्मयोगी 
और ईश्वर॑विश्वासी लोगों को ईश्वर ऐश्वयंसम्पन्न करता है, इसी अ्रभिप्राय से परमात्मा ने इस 
मन्त्र में विद्युदादि विद्या्रों के वेत्ता कर्मयोगी पुरुषों का वर्णन किया है ॥६।। 


. सम्प्रति परमात्मा सुक्ष्मताविज्ञ: जनरक्षां कल्याणं चोपदिशति- 
अब परमात्मा सृक्ष्मविद्या बेत्ता विद्वानों द्वारा प्रजा को रक्षा तथा कल्याण का उपदेश करते हैं-- 
. अर्वन्तो न श्रवंसो भिक्त॑माणा इन्द्रवायू रुष्टुतिमिवेसिं्ठाः । 
. -बाजयन्तः स्ववसे हुवेम यर्य पांत स्वस्तिभिः सदां नः ॥७॥ १२॥ 
अवैन्त: | न । श्रवेसः । मिक्ष॑माणाः | इन्द्रवायू इति। सुस्तुतिडमिः । 
वसिष्ठा: | वाज5यन्तः । सु । अव॑से | हुवेम | यूयं । पात। स्वस्तिउमिः । सर्दा। 
नः ॥७॥ १ र॥ 


: पदार्थ:--भो नर: ! (वाजयन्तः) बलमिच्छन्तो यूयम्‌ (स्ववसे) स्वरक्षणाय 
प्राथयध्वम्‌ यत्‌ (वयम्‌) वयं सर्वे (हुवेम) विदृष श्राहुय स्वयज्ञे वक्ष्यमाणं प्रार्थयामहै 
कि च (यूयम्‌) भो विद्वांसो ! यूयम्‌ (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाग्भि: (न:) अ्रस्मान्‌ 
(सदा) निरन्तरम्‌ (पात) रक्षतेति, परन्तु (भ्रर्वन्तः, न) कर्मयोगिन इव (श्रवसः) 
अन्नादीन्‌ (भिक्षमाणा: इच्छुत: नः) तथा (इन्द्रवायू) कर्मयोगिज्ञानयोग्रिनो रुभयो रपि 
(सुष्टुतिभि:) शोभनस्तवने: (वसिष्ठा:) वसिष्ठा: भवन्तो यूयं कल्याण प्रार्थयध्वम्‌ 


।७।। ह 
इंति नवतितम सुकतं द्वादशों वर्गइच समाप्त: । 


पदार्थं--है -लोगों ! (वाजयन्त:) बल की इच्छा करते हुए तुम (स्वक्से) भ्रपनी 
रक्षा के लिये यह प्रार्थना करो कि (वर्य) हमलोग (हुवेम) विद्वानों को अपने यज्ञों में बुलायें 
और यह कहें कि (यूयं) श्राप लोग (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनों से (न:) हमारी (सदा) सदा के 
लिये (पात) रक्षा करें परन्तु (अवंन्त:) कर्मयोगियों के (न) समान (श्रवसः) अ्रन्नादि पदार्थों 
को (भिक्षमाणा:) चाहते हुए और (इर्द्र-वायू) कर्ममोगी और ज्ञानयोगी दोनों प्रकार के विद्वानों 


करुज 


. ऋग्वेद: मं० ७ | अं० ६ । सू० ९१ |। १५५ 
की सुष्टुतिभि:) सुन्दर स्तुतियों द्वारा (वसिष्ठा:) वसिष्ठ हुए आप लोग विद्वानों से' कल्याण 
की प्रार्थना करें ॥ 


भावार्थ--जो लोग वेदवेत्ता विद्वानों से उपदेश लाभ करते हैं वे ही बल तथा ऐश्वर्यसम्पन्न 
होकर श्रपना श्रौर अपने देश का कल्याण कर सकते हैं, श्रन्य नहीं ।॥७॥॥ 


९० सुूक्त और १२वां बर्ग समाप्त हुआ। 


अिलिन+-++->+-+-र 


अथ सप्तचंस्य एकनवतितमस्य सुक्तस्य 


१-७ वसिष्ठ ऋषि: ।। १-३ वायु: । २, ४-७ इन्द्रवाय्‌ 
देवते ।। छुन्द:-१, ४, ७ विराद त्रिष्टूप्‌ 0! २, ५३ ५ 
श्रार्षो त्रिष्टुप्‌ । ३ निचृत्‌ त्रिष्टुप्‌ ।। 
धवतः स्व॒रः ॥। 


अथ पूर्वोक्तविद्र-दूचः प्रकारान्तरेण विद्या55दानमुपदिश्यते -< 

अब यक्त विद्वानों से प्रकारान्तर से विद्याग्रहण करने का उपदेश कथन करते हैं-- 

कुविदज्ञ नमंसा ये बृधासः पुरा देवा अनवद्यास आसन | 

ते वायवे सनंतरे बाधितायावांसयल्ुषसं खर्येण ॥१॥ 

कुवित्‌ | अज्ञ | नमंसा | ये। वृधासः। पुरा। देवाः। अनवद्यासः । 
आसन | ते | कायवें । मनवे | बाधिताय॑ | अवांसयन । उपस । सूर्येश ॥१॥ 

पदार्थ :--(पुरा) पूर्वकाले (ये) ये (देवा:) विद्वांस: (वुधास:) ज्ञानवुद्धा: तथा 
(अनवद्यास:) दोषरहिता: (आसन्‌) अभूवन्‌ ते (कुवित) अ्रति (अज्भ) शीघ्रम्‌ 
(नमसा) नम्रतया (वायवे, मनवे) शिक्षाप्राप्यये (बाधिता:) स्वसन्तानरक्षणाय च 
(सूर्येण) सूर्योदये (उषसम्‌) उषः कालमभिलक्ष्य (अवासयन्‌) स्क्यज्ञादिक प्रारप्सत ।। 

पदार्थ--(पुरा) पूर्वकाल में (ये) जो (देवा:) विद्वानू (वृधासः) ज्ञानवृद्ध और 
(ब्रेनवद्यास:) दोषरहित (आसन्‌) थे, वे (कुबित्‌ू) बहुत (अद्भ) शीघ्र (नमसा) नम्नता से 
(वायबे) शिक्षा के (मनवे) लाभ के लिये (बाधिता:) स्वसन्तानों की रक्षा के लिये (सूर्येण) 
सूर्योदय के (उषसम्‌) उषाकाल को लक्ष्य रख कर (अवासयन्‌) श्रपते यज्ञ श्रादि कर्मों का 
प्रारम्भ करते थे ॥ ह 


भावार्थ--जों लोग प्रालस्थ श्रादि दोषरहित और ज्ञानी हैं, वे उषाकाल में उठ कर 
अपने यज्ञादि कर्मों का प्रारम्भ करते हैं। मन्त्र में जो भूतकाल की. क्रिया दी है वह “व्यत्ययों 


-अहुलम्‌”” इस नियम के श्रनुसार वर्तमान काल की बोधिका है इसलिये वेदों से प्रथम किसी भ्रन्य 


देव के होने की क्षाशद्भा इससे नहीं हो सकती | भ्रन्य. युक्ति यह कि “सुर्याचन्द्रससो धाता यथा 
पूर्वमकल्पयत्‌”” “देवाभागं यथा पूर्वे सण्जानाना उपासते” इत्यादि मन्त्रों में पूर्व काल के देवों की 
सूचना जैसे दी गई है इसी प्रकार उक्त मन्त्र में भी है, इसलिये कोई दोष नहीं ॥ 


१५६ ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ६ । व० १३॥। 


तात्पयं यह है कि वेदिक सिद्धान्त में सृष्टि प्रवाहरूप से प्रनादि है इसलिये उसमें भूतकाल 
का वर्णन करना कोई दोष की बात्त नहीं ॥१॥ 


डशन्तां दूता न द्भांय गोपा मासश्व॑ पाथः शरद॑श्र पूर्वी: । 

इन्द्रवायू सुष्दुतिबीमियाना मांर्डीकर्मीदे खुबितं च नव्यंम्‌ ॥२॥ 

उशन्तां | दूता । न | दभांय | गोपा । मास।। च। पाथः। शरद: । 
च्‌ । पूर्वी; । इन्द्रवायू इति। सुउस्तुतिः । वां । इयाना । मार्डीक॑ । ईटे । सुवितं । 
च्‌। नव्य॑म्‌ ॥२॥ 


पदार्थ :--(इन्द्रवायू) हे कर्मज्ञानयोगसम्पन्ना विद्वांस: ! (उशन्ता) अस्मत्कल्याणं 

वाज्छन्त: (दूता) शुभमार्गस्य दशितार: (न) इब (दभाय) अस्मत्कल्याणाय 

(गोपाः) नो रक्षका भवन्तो भवन्तु (शरदश्च पूर्वी:) बहुनि वर्षाणि यावत्‌ (पाथः) 

. अस्मत्सन्मार्गम्‌ (मासश्च) शुभसमयं च रक्षन्तु (सुस्तुभि:) अस्मत्कृता शोभनस्तुतिः 

(वाम्‌) युष्मान्‌ (इयाना) प्राप्नुवती सती (मार्डीकम्‌) सुखम्‌ (ईट्टे) प्रार्थयते (च) 
तथा च (नव्यम्‌) नूतनम्‌ (सुवितम्‌) सुष्ठु प्राप्यं धनं च याचते ।। 


पदार्थ--(इन्द्रवायू) हे कर्मंयोग भर ज्ञानयोगसम्पन्न विद्वानों ! (उशन्ता) श्राप हमारे 
कल्याण की इच्छा करते हुए (दुता) शुभ मार्ग दिखलानेवाले दर्शक के (न) समान (द््माय) 
हमारे कल्याण के लिये (गोपा:) झाप हमारे रक्षक बनें (शरदश्न पूर्वी.) और भ्रवन्‍्त काल तक 
(पाथ:) हमारे शुभ मार्ग की ओर (मासशख्र) शुभ समयों की श्राप रक्षा करें. (सुअ्स्तुति:) 
हमारी स्तुति (वाम्‌) आप लोगों को (इयाना) प्राप्त होती हुई (मॉर्डीकम) सुख की (ईट्टे) 

' याचना करती है (च) श्रौर (नव्यं) नवीन (सुवितं) धन की याचना करती है ॥ 

भावा्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि जो लोग कर्मयोगी और ज्ञानयोगी विद्वानों को 
प्रपना नेता बनाते हैं वे सुख को प्राप्त होते हैं श्रौर उतको नवीन से नवीन धनादि वस्तुश्रों की 
सर्देव प्राप्ति होती है ॥३॥ 


पीवो अन्ना रयिवर्घः सुमेधाः श्वेत: सिंषक्ति नियुतांमभिश्रीः । 

ते बायवे सम॑ंनसो वि तंस्थुविश्वेन्नरं: स्वपत्यानिं चक्र। ॥ ३॥ 

पीवं:5अन्नान । रयिउ्दृर्घ: । सुउ्मेघा: | खेत: । सिसंक्ति । निड्युताँ। 
अभिद्श्री; ! ते | वायवें | समंनसः । वि। तसस्‍्थु;। विश्वां। इत्‌। नरंः। 
सुउपत्यानि । चक्रः ॥१॥ 


पदार्थ :--(सुमेधा:) ज्ञानयोगिनों नर: (पीव:, अन्नान्‌) पुष्टतराष्यन्नानि 
लभन्ते (रयिवृधः) ऐश्वर्यसम्पन्नाश्व भवन्ति (श्वेता:) सुकर्माणि च (सिसक्ति) 
सेवन्ते (अभि, श्री:) शोभा (नियुताम) या नरेषु नियुक्ता ताम्‌ प्राप्नुवन्ति, तथा 
(ते, समनसः) ते स्वायत्तीकृतमानसा:. (वायवे) विज्ञानाय (तस्थु:) संतिष्ठन्ते 
(विश्वा, इतू, नरः) इत्थं सर्वे नरा: (स्वपत्यानि) शुभकर्माणि (चक्रु:) कुर्वन्ति ॥। 

: पदार्थ--(सुमेधाः) ज्ञानयोगी पुरुष (पीवो॑च्नानू) पुष्ट से पुष्ट श्रन्नों को लाभ करते हैं 
(रगिवृध:) और ऐश्वर्यंसम्पन्न होते हैं (श्वोत:) भौर उत्तम कर्मों को (सिसक्ति) सेवन करते हैं 


ऋग्वैद: मं० ७ ।अ्र० ६ । सू० ९१॥ . १५७ 


(अभिश्री:) शोभा (नियुतां) जो मनुष्य के लिये नियुक्त की गई है उसको प्राप्त होते हैं तथा 
(ते, समनसः) वे वशीकृत मनवाले (वायबे) विज्ञान के लिये प्र्थात्‌ ज्ञानयोग के लिये (तस्थ:) 
स्थिर होते हैं (विश्वेन्नर:) ऐसे सम्पूर्ण मनुष्य (स्वपत्यानि) शुभ कर्मों को (चक्रु:) करते हैं ॥ 


भावार्थ--जो पुरुष ज्ञानयोगी बन कर बुद्धिरूपी श्री को उत्पन्न करते हैं वे संयमी पुरुष 
ही करमंयोगी बन सकते हैं, श्रन्य नहीं ॥ 
तात्पर्य यह है कि जिन पुरुषों के श्रपता मन वशीभूत है वे ही पुरुष कर्मयोग और 


ज्ञानयोग के ग्रधिकारी होते हैं, अ्रन्य नहीं, इस भाव को उपनिषदों में इस प्रकार वर्णन किया है 
कि--- 


“वस्तु विज्ञानवान्भवति समनस्कः सदा शुच्िः । 
स तु तत्पदमाप्नोति यस्मादभूयों न जायते” ॥॥कठ० ३ ।८।॥ 


जो पुरुष समनस्क वशीक्ृत मनवाला होता है बही विज्ञानवान्‌ ज्ञानयोगी और शुभ कर्मों 
द्वारा पवित्र ग्र्थात्‌ कमंपोगी बन सकता है, फिर बह प्राकृत संसार में नहीं आता ॥ 


समनस्क, समनस' और वशीकृतमन, संयमी ये सब एकार्थवाची शब्द हैं और इनका 
तात्पयं कमंयोग और ज्ञानयोग में है। इस प्रकार यक्त मन्त्र में कर्मथोग श्रौर ज्ञानयोग का 
वर्णन किया हैं ॥३॥ 

यावत्तर॑स्तन्वी $ यावदोजो यावज्नरश्क्षंसा दीष्यांना:। 

झ॒थि सोम छुचिपा पातमस्मे इन्द्रवायू संदतं बरहिरेदम ॥४॥ 

यावंत्‌ । तरं;। तन्व॑;। यावंत्‌ । श्रोजः | यावंत्‌ । नर।। चक्त॑ंसा । 
दीध्यांनाः | शुचि | सोम । शुचि5पा । पातं । अस्मे इति । इन्द्रवायू इति। सद॑तं। 
बहिं; | आ | इृदस्‌ ॥४॥ 

पदार्थे:--(इन्द्रवायू) हे कमंयोगिन: ज्ञानयोगिनश्च ! यूयम्‌ मम यज्ञेष्वागत्य 
(इदम्‌) अ्रस्मिन्‌ (बहिः) आसने (श्रासदतम्‌) उपविशत तथा च (यावत्‌) यावत्‌ 
कालपयेन्तम्‌ (तन्वः) अ्रस्मच्छुरीरे (तरः) स्फूरततिरस्ति तावत्‌ तथा (यावत्‌) 
यावत्कालपयन्तम्‌ (श्रोजः) ब्रह्मचयंप्रभावोडस्ति तथा (यावत्‌, नरः, चक्षस:) 
यावद्ययम्‌ नरा ज्ञानिन: स्मः (दीध्याना:) दीप्तिमन्तश्च सम: तावत्‌ (अस्मे) 
अस्माकम्‌ (सोमम्‌) स्वभावम्‌ (शुचिम्‌) पवित्र कुरुत, यतः (शुचिपा:) यूयम्‌ 
शुचिकर्मंणां रक्षितार: स्थ अतएव (पातं) सर्वथा यज्ञेष्वागत्य रक्षत ।। 

पदार्थ--(इन्द्रवायू) है कर्मंयोगी और ज्ञानयोगी पुरुषो ! तुम लोग हमारे यज्ञों में श्राकर 
(इृदम्‌) इस (बहिः) श्रासन पर (आसदतम्‌) बैठो श्रौर (यावत्‌) जब तक (तन्व:) हमारे 
शरीर में (तर:) स्फूरति है तब तक और (यावत्‌) जब तक (ओज:) ब्रह्मचर्य का प्रभाव है और 
(यावन्नर:, चक्षस:) हम ज्ञानी हैं (दीध्याना:) दीप्तिवाले हैं तब तक श्राप (श्रस्मे) हमारे 
(सोम) स्वभाव को (शुरचि) पविन्न बनायें क्योंकि (शुचिपा) श्राप हमारे शुभ कर्मों की रक्षा 
करनेवाले हैं इसलिये (पातं) श्राप हमारे यज्ञों में आकर हमको पवित्र करें ॥ 


भावार्थं--जब तक मंनुष्य के शरीर में कर्म करने की शक्ति रहती है श्रौर जब तक 
ब्रह्मचर्य के प्रभाव से उत्पन्न हुआ प्रोज रहता है भ्रौर जब तक सत्य के समभने की शक्ति रहती 


१५८ ऋग्वेद: अ० ५। झ० ६ | व० १३॥। 


है तब तक उसे ज्ञानयोगी और कर्मयोगी पुरुषों से सदेव यह प्रार्थना करनी चाहिये कि है 
भगवन्‌, आप मेरे समक्ष आकर मुझे सत्कमों का उपदेश करके साधु स्वभाववाला बनाइये । 


जो लोग यह शद्भा किया करते हैं कि वेदों में सदाचार का उपदेश नहीं उनको ऐसे 
सदाचार के बोधक उक्त मन्त्रों पर अवश्य ध्यान देना चाहिये । वेद में ऐसे सहस्नों मन्त्र हैं जिनमें 
केवल सदाचार की शिक्षा का वर्णन किया गया है ॥।४॥ 


नियुवाना नियुतः स्पाहेवीरा इन्द्रवायू सर्थं यातमवाकू। 

ह॒द॑ हि वां प्रभंतं॑ मध्चो अग्रममर्ध प्रीणाना वि संसुक्तमस्मे ॥५॥ 

निडयुवाना । निः्युतः । स्पाहेडवीराः । इन्द्रवायू इति | स5रथँ । यात॑ । 
भर्वाकू | इदं । हि | वां। प्रडशृत। मध्व:। अग्रैं। ग्रध॑। प्रीणाना। वि। 
मुमक्ते | अस्मे इति ॥५॥ 


पदार्थ:--(इन्द्रवायू) “इदंकरणादित्याग्रयण:” ॥ नि० १०, 5, ९॥ श्र्थात्‌ 
सर्वेकर्मसु व्यापक: 'बाति सर्व जानातीति बायु:', हे कर्मयोगिन: ज्ञानयोगिन: विद्वांस: ! 
(अर्वाकू) अस्मद्भिमुखम्‌ (सरथम्‌) स्वज्ञानयोगकर्मयोगमार्गमभिलक्ष्य (यातम्‌) 
आगच्छन्तु (स्पाहँवीरा:) भवन्तः सर्वेरभिलषणीया अ्रतः (नियुवाना) उपदेशे 
नियुक्ता: (नियुत:) यश्च स्वयोगमार्गस्तमुपदिशत (वाम्‌) युष्मभ्यमेव (मध्व:) मधुर: 
(इदम्‌) अयम्‌ (श्रग्रम) मुख्य: सारभूतः उपहियते त॑ गृह्लीत (अ्रथ) अन्यच्च 
(प्रीणाना) प्रसँत्ना: सन्त: (अस्मे) अस्मान्‌ (वि, मुमुक्तम्‌) बन्धनान्मोचयत 4 


पदार्थ--(इन्द्रवायू) “इदड्ू-रणा दित्याग्रयण:”” ॥ नि० १०, 5५, ९ ॥ भ्रर्थात्‌ सब कर्मों में 
जो व्याप्त हो उसे इन्द्र कहते हैं “बातीतिवायु:'” जो सर्व विषय को जानता है वह वायु है । 
हे कमंयोगी श्ौर ज्ञानयोगी पुरुषो ! (प्र्वाक) हमारे सम्मुख (सरथं) श्रपने कर्मंयोंग भर 
ज्ञानयोग के मार्ग को लक्ष्य मानते हुए (यातं) हमारे सामने श्रायें (स्पाहवीरा:) श्राप सर्वत्रिय 
हैं और (नियुवाना) उपदेश के मार्ग में नियुक्त किये गये हैं श्रौर (नियुत:) जो तुम्हारा योगमार्म 
है उसका प्राकर हमें उपदेश करो (वाम्‌) तुम्हारे लिये ही निश्चय करके (मध्व:) मीठे पदार्थ 
का (इृदम्‌) ये (अ्रग्नमू) सार भेंट किया जाता है श्राप इसे ग्रहण करें (भ्रथ) भ्रौर (प्रीणाना) 
प्रसन्न हुए श्राप (प्रस्मे) हम लोगों को (विमुमुक्तम्‌) पापरूपी बन्धनों से छुड़ायें ॥। 

भावार्थ--यजमान कर्मयोगी और ज्ञानयोगी विद्वानों से यह प्रार्थना करते हैं कि हे 
भगवन्‌ ! श्राप हमारें यज्ञों में श्राकर हमको कर्मयोग तथा ज्ञानयोग का उपदेश करें ताकि हम 
उद्योगी तथा ज्ञानी बन कर निरुद्योगिता और प्रज्ञानरूपी पापों से छूट' कर मोक्ष फल के भागी 
बनें ।।५॥ 


या वा शत नियुती या: सहस्रमिन्द्रवायू विश्ववाराः स्च॑न्ते। 
आश्भियोत॑ खुविदश्नाभिरवाक्पात॑ न॑रा प्रतिंभ्ृतस्थ मध्वः ॥९॥ 
या; । वां | शर्त । निथ्युत॑ः । या; । सहस । इन्द्रवायू इति। विश्वड्वाराः । 
 स्चन्ते। आ। आमिः। यात॑। सुडविदन्नांमिः। अर्वाक्‌। पातं। नरा। 
अतिउश्वतस्य । मध्वः ॥4॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ । भ्र० ५ | सू० ९१ || १५९ 


पदार्थ :--(इन्द्रवायू) हे ज्ञानयोगिन: कर्मयोगिनश्च: कर्मयोगिनश्च ! (वाम्‌) 
युष्मान्‌ (या:) ये यूयम्‌ (विश्ववारा:) विश्व रणीयास्तान्‌ (या:) ये नरा: (शतम्‌) 
शतशः (सहखम्‌) सहस्नरशश्च (नियुतः) नियुक्ता: (सचन्ते) सेवन्ते ते सद्भति 
प्राप्नुवन्ति (नरा) हे वैदिक नर: ! (प्र्वाक) अ्रस्मदर्भिमुखम्‌ (आभिः) एशसि: 
(सुविदत्राभि:) शोभमार्गें: (यातम्‌) आगच्छत तथा (मध्व: प्रतिभृतस्य) भवदर्थे 
निहितं मधुरं रसम्‌ (पातम्‌) पिबत ।। 

पदा्थ--(इन्द्रवायू) हे शानयोगी और कर्मयोगी पुरुषो ! (वाम्‌) तुम लोगों को (याः) 
जो श्राप (विश्ववारा:) सबके वरणीय हो ऐसे श्रापको (या:) जो लोग (शतम्‌) सैकड़ों वार 
(सहस्नं) सहस्नों वार (नियुत:) नियुक्त हुए (सचन्ते) सेवन करते हैं बे सद्भुति को प्राप्त होते 
हैं इसलिये. (नरा) बे दिक मार्ग के नेता लोगो ! (अर्थाक) हमारे सम्मुख (झ्राभि:) सुन्दर मार्गों 
से (यातं) आश्रो-और (मध्व:, प्रतिभृतस्य) श्रापके निमित्त जो मीठा रस रक्‍्खा गया है इसे 
श्राकर (पातं) पिश्रो ॥ 


भावाथं--जो लोग कर्मयोगी और ज्ञानयोगी पुरुषों की सैकड़ों औ्रौर सहस्नों वार संगति 
करते हैं वे लोग उद्योगी श्रौर ब्रह्मतानी बन कर जन्म के धमम, श्रथं, काम, मोक्ष रूपी चारों 
फलों को प्राप्त होते हैं ॥६॥ 


अर्वन्तो न अ्रवंसो भिक्त॑माणा इन्द्रवायू सुष्ट्रतिभिवेसिष्ठाः। 

वाजयन्तः स्वव॑से हुवेस यूयं पांत स्वस्तिभिः सदा नः ॥७॥ 

अवैन्तः । न । श्रवंस; । भिन्षत॑ंमाणाः | इन्द्रवायू इति। सुस्तुतिउमिः । 
वसिष्ठाः | वाज5यंन्त: । सु । अव॑से । हुवेम । यूयं | पात । ख्वस्तिषमिः। सदा। 
न+-।।॥ 


पदार्थ :--(इन्द्रवायू) हे पूर्वोक्तयोगद्दयविशिष्टा: ! वयम्‌ (श्रर्वन्त:) जिज्ञासव: 
(न) इव (श्रवसः) ज्ञानम्‌ (भिक्षमाणा:) याचमाना: (सुस्तुतिभि:, वसिष्ठा:) 
युष्मत्स्तुतितत्परा: (स्ववसे) स्वरक्षणाय (वाजयन्त:) बल कामयमाना: (हुवेम) 
शब्दयामहे याचामहे (यूयम्‌) यूयम्‌ सर्वे (स्वस्तिभिः) स्वस्तिवागृभि: (सदा) 
शश्वत्‌ (नः) अ्रस्मान्‌ (पात) रक्षत ।। 

एकोननवतितमं सुकतं त्रयोदशो वर्गशच समाप्त: । 

पदार्थ--(इन्द्रवायू) हे ज्ञानयोगी श्रौर कर्मयोगी पुरुषो ! हम (प्रव॑न्त:) जिज्ञासुम्रों के 
(न) समान (अ्रवसः) ज्ञान की (भिक्षमाणा:) भिक्षा मांगते हुए (सुस्तुतिभि:, वसिष्ठा:) आपकी 
स्तुतिपरायण हुए श्रपनी रक्षा के लिये (वाजयन्त:) आ्रापसे बल की याचना करते हैं और 
(हुवेम) हो ज्‌ शब्दार्थक धातु होने से यहां याच्जाविषयक शब्दाथे हैं” हम यह दान मांगते हैं 
कि (यूयं) झ्रप (स्वस्तिभि:) स्वस्तिवाचनों से (न:) हमारी (सदा) सदैव (पात) रक्षा 
करें ॥ 

भावार्थ--जो लोग ज्ञान श्रौर विज्ञान के भिक्षु बन कर ज्ञानी और विज्ञानी लोगों से 
सदेव ज्ञानयोग और कर्मयोग की भिक्षा मांगते हैं, परमात्मा उनको श्रभ्युदय और निःश्नेयस इन 
दोनों ऐश्वर्यों से परिपूर्ण करता है ॥७॥। 

॥ ९१ सूत्र ओर १३ बर्य समाप्त हुआ ॥ 


१६० ऋग्वेद: झअ० ५। भ्र० ६। व० १४ || 
श्रथ पञचच्चस्प द्वानवतितमस्य सुक्तस्थ--- 


१-५ वसिष्ठ ऋषि: ॥। १, ३, ४५ वायुः । २ इन्द्रवायु 
देवते ॥ छनन्‍्दः १ निचुत्‌ त्रिष्टुप्‌ २, ३, ४ विराट 
त्रिष्दुप्‌ । ५ आर्षो त्रिष्टुप्‌ ।॥। घेवतः स्व॒रः ॥। 


अ्रथ सोमरसपानार्थ कर्मयोगिनों यजेष्वाह्वानमुपदिश्यते-- 
अब कर्मंयोगी पुरुष को सोमरस पीने के लिये बुलाना कथन करते हैं-- 


आ वांयो भूष झुचिपा उप॑ नः सहसनं ते नियुतों विश्ववार । 
का पे सु पूंचे न 
उपों ते अन्धो मद्यंमयामि यरय॑ देव दधिषे पूर्वेपेयंम्‌ ॥१॥ 
. आ। वायो इति । भूष । शुचिष्पा: । उप॑ | नः । सहस्नें । ते । निड्युत॑। 
विश्वज्वार । उपो इति। ते । अन्धः । मर्य । अ्यामि | यस्‍्य | देव । दधिषे। 


पर्व >पेयंम ॥ १॥ 


कज- 


पदार्थ :--(वायो) हे कर्मयोगिनू ! भगवन्‌ श्रस्मचज्ञम्‌ (आ, भूष) आ्ागत्य 
भूषयतु (शुचिपा:) शुचिपदार्थस्यपाता5स्ति (विश्ववार) हे लोकभजनीय ! (ते) 
तव (सहस्र, नियुतः) अनेकधा कर्मप्रकारा: सन्ति (नः) अस्माकम्‌ (अन्धः) 
अन्नादिके: (मद्यम) भ्राक्नादनीयं सोमरसम्‌ (उप, अ्यामि) पात्रे निदधामि (देव) 
हे दिव्यशक्तिमन्‌ ! (पूर्वपेयम्‌) भवतैव पुर्वपेयमिमं रसं (द्धिषे) गृह्लातु ।। 

पदार्थ--(वायो) हे कर्मयोगिन्‌ “वाति « गच्छति स्वकमंणा 5भिप्रेत॑ प्राप्नोतीति वायु: 
जो कर्मों द्वारा अपने कर्तव्यों को प्राप्त हो उसको वायु कहते हैं 'वायुवर्तिवेतिवई स्पादृगतिकरंण: 
वायु शब्द गतिकमंवाली धातुओं से सिद्ध होता है (निरुक्त देवत काण्ड १०-३)। इस' प्रकार 
यहां वायु का नाम कर्मयोगी का है। हे कंयोगिन्‌ ! आप श्राकर हमारे यज्ञ को (आशभूषः) 
विभूषित कीजिये और (शुचिपा:) आ्राप पविन्न वस्तुओं का पान करनेवाले हैं । (विश्ववार:) 
श्राप सबके वरणीय हैं. (ते) तुम्हारे (सहस्र' नियुत:) हजारों कम के प्रकार हैं (नः) हमारा 
(अन्धः) अ्रन्नादि वस्तुओं से (मम) भ्राक्नादक जो सोमरस है उसको (उपश्रयामि) मैं पात्र में 
रखता हूं (देव) हे दिव्यशक्तिवाले विद्वन्‌ू ! (पूर्वड्पेयं) पहिले पीने योग्य इसको (दधिषे) तुम 
धारण करो ।। 

भावार्थ--यजमान लोग श्रपने यज्ञों में कर्मंयोगी पुरुषों को बुलाकर उत्तमोत्तम श्रन्नादि- 
पदार्थों के आाह्मादकरस उनकी भेंट करके उनसे सदुपदेश ग्रहण करें, वायु शब्द से इस मन्त्र में 
कर्मयोगी का ग्रहण है किसी वायुतत्व या किसी श्रन्य वस्तु का नहीं, यद्यपि वायु शब्द के भ्र्थ 
कहीं ईश्वर के कहीं वायुतत्त्व के भी हैं तथापि यहां प्रसद्भ से वायु शब्द कमंयोगी का बोधक है 
क्योंकि इसके उत्तर मन्त्र में “शी प्रि:” इत्यादिक कर्मंबोधक वाक्‍्यों से कर्मप्रधान पुरुष का ही 
ग्रहण है. भौर जहां “बायवा याहि दर्शते इमे सोमा अरं कृता” ॥१॥२१॥ इत्यादि मन्त्रों में 
वायु शब्द से ईश्वर का ग्रहण किया है वहां ईश्वर का प्रसज्भ पूर्वोक्त यूक्तों की संगति से वायु 
शब्द ईश्वर का प्रतिपादक है श्रर्थात्‌ “अग्निमोक्े पुरोहित यज्ञस्थ देवस्ृत्विजम्‌” ॥१४१॥१७ 
इस ईश्वर प्रकरण में पढ़े जाने के कारण वहां वायु शब्द ईश्वर का बोधक है, क्योंकि “शन्नो 


न > ऋण अक-८ 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ६ । सू० ९२ ॥। १६१ 


सित्र: शं॑ वरुण: । तैत्तिरीय ब्रा. १। इस मन्त्र में वायु शब्द ईश्वर के प्रकरण में पढ़ा गया है । 
जिस प्रकार वहां ईश्वर प्रकरण है इसी प्रकार यहां विद्वानों से शिक्षालाभ करने के प्रकरण में पढ़े 
जाने के कारण वायु शब्द विद्वान्‌ का बोधक है, किसी अन्य वस्तु का नहीं ॥१॥ 


प्र सोतां जीरो अध्वरेष्व॑स्थात्सोममिन्द्राय वायवे पिबेंध्ये । 

प्र यहां मध्चों अग्नरियं भर॑न्त्यध्वथ्रेवों देवयन्तः शाचीमिः ॥२॥ 

प्र | सोतां। जीरः। अध्वरेष् | अस्थात्‌ । सोमे। इन्द्रांय । वायवों । 
पिव॑ध्ये | प्र । यत्‌ | वां । मध्व॑ः । अग्रियं । मर॑न्ति | अध्वर्यवः । देवउयन्तः । 
शचीमिः ॥२॥ 


पदार्थ:--(अ्ध्वयंव:) यज्ञ बिश्राणा वेदिका: (अरध्वरेषु) यज्ञेषु (सोम) 
सोमरसम्‌ (भ्रस्थात्‌) स्थिरीकुर्वन्ति, यत: (इन्द्राय)कर्मयोगिन: (वायवे) ज्ञानयोगिन: 
(पिबध्ये) पानार्थम्‌, अध्वयंवश्च (शचीभि:) कर्मभि: (देवयन्त:) प्रार्थनां कुवेन्तः 
(अग्नियम्‌) सारमिमं सोमरसम्‌ (भरन्ति) धारयन्ति (यत्‌) यः (मध्वम्‌) मधुर: तथा 
(वाम्‌) भवदर्थ मया निर्मित: ।। 


पदार्थ--(पअ्रध्वयंव:) यज्ञों के धारण करनेवाले श्रध्वर्यु लोग (अ्रध्वरेषु) यज्ञों में (सोम॑) सोम 
रस को (भ्रस्थात्‌) स्थिर करते हैं क्योंकि (इन्द्राय) कमंयोगी, (वायवे) ज्ञानयोगी के (पिबध्ये) 
पिलाने के लिए और श्रध्वर्यु लोग (शचीभिः) कर्मों के द्वारा (देवयन्त:) प्रार्थना करते हुए 
(प्रग्नियम्‌) सार भूत इस सोमरस को (भरन्ति) धारण करते हैं (यत्‌) जो (मध्वं) मीठा है भ्रौर 
(वाम) तुम विद्वान्‌ लोगों के निमित्त बनाया गया है । 


भावायं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे यजमान लोगो ! तुम सुन्दर-सुन्दर पदार्थों 
के रस निकाल कर विद्वानों को तृप्त करो ताकि वे प्रसन्न होकर तुमको उपदेश दें ॥२॥ 


प्र याभियांसि दाश्वांसमच्छां नियुद्धिंवायविष्टयें दुरोणे। 

नि नो रयि सुभोज॑सं युवस्व नि वीरं गव्यमश्व्य॑ च॒ राध॑ ॥३॥ 

प्र | याति। | यासि। द्ाशांस। अच्छ॑। नियुत्‌डमिं!। वायो इतिं। 
इृष्टये । दुरोणे | नि। नः । राय | सुडईमोज॑सं | युवस्व | नि। वीरं। गव्येँ। 
आअश्व्यँ | च । राध॑ ॥३॥ 

पदार्थ :--(वायो) हे ज्ञानयोगिन्‌ ! (इष्टये) यज्ञाय (दुरोणे) यज्ञशालायाम्‌ 
(नियुद्धि:) याज्ञिकेराहुत: (यासि) तत्र गच्छ गत्वा च (वीरम्‌) वी रपुरुषम्‌ (गव्यम्‌) 
गोसंघम्‌ (अ्रश्व्यम्‌) अश्वसंघं च (च) च पुनः (राध:) अन्नादिपदार्थम्‌ (युवस्व) देहि 
(सुभोजसम्‌ ) सुष्ठुभोज्यपदार्थम (रथिम्‌) धनानि च देहि ।॥ 

पदार्थं--(वायो) हे ज्ञानयोगी विद्वन्‌ू ! (इष्टये) यज्ञ के लिए (दुरोणे) यज्ञ मण्डपों में 
जाकर (नियुद्धि:) याज्ञिक लोगों द्वारा भ्राह्मान किये हुए श्राप (यासि) जाकर प्राप्त होशो और 
वहाँ जाकर (वीरं) वीरतायुक्त पुरुष (ग्रब्यं) गौऐं (शश्व्यं) घोड़े (च) और (राध:) धन को 
(युवस्व) दे श्ौर (सुभोजसम्‌) सुन्दर -सुन्दर भोजन (रॉय) धनादि पदार्थे दें ॥ 


श्ष्र ऋग्वेद: अ० ५।अर० ६ । व० १४ || 


भावा्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि यजमानों से श्राद्वान किये हुए विद्वान्‌ लोग 
यज्ञमण्डपों में जाकर जनता को गौएऐं, घोड़े श्रौर धनादि ऐश्वर्यों के उत्पन्न करने का उपदेश 
करें ॥३॥। 


ये बायबं इन्द्रमादंनास आदेवासो नितोश॑नासों अयेः। 


३ 6१ 


घ्नन्तों वश्नाणि। सरिभिः प्यास सासहांसों सधा जभिरसिश्ञान्‌ ॥४॥ 


ये | वायवेँ | इन्द्रअमादनास! । आउदेवासः। नि:तोशनासः | अये; । 
ध्नन्त॑ः । वृत्रारिश । सूरिइमिः । स्याम । ससह्वांस! । युधा । र5मिः । अमिन्नान 
४) 


पदार्थ :--(ये) ये पुरुषा: (वायवे) कर्मयोगिषु विश्वसन्ति (इन्द्रमादनासः) 
ज्ञानयोगिनश्व सत्कुवेन्ति तथा (पआरादेवास:) विदुषश्च सत्कुवेन्ति, ते (श्र 
नितोशनास:) शरत्रन्‌ घ्नन्त: तथा (सूरिप्रि:) विद्वज्धि: (वृत्राणि) अज्ञानानि 
नाशयन्त इति ब्र्‌ वन्ति (स्याम) वर्य सत्यपरा भवेम (अमित्रान्‌) अ्रन्यायमाचरत: 
शत्रन्‌ (युधा) युद्ध (नुभि:) न्‍्यायपथे सुदृढेज॑ने: (ससह्लांसः) हन्यामेति ।। 

पदार्थ--(ये) जो पुरुष (वायवे) कर्मयोगी विद्वानों पर विश्वास रखते हैं (इन्द्रमादनास:) 
ज्ञानयोगी विद्वान्‌ का सत्कार करते हैं तथा (आदेवास:) विद्वान्‌ पुरुषों का सत्कार करते हैं वे 
(अय्ये:) शत्रुओं को (नितोशनास:) नाश करते हुए और (सूरिभि:) विद्वानों से (पघ्नन्त:) श्रज्ञानों 
का नाश करते हुए यह कथन करते हैं कि (स्थाम) हम लोग सत्यपरायण होकर (अमित्रान्‌) 


भ्रन्यायकारी शत्रुओ्नों को (युधा) युद्ध में (नुभि:) न्याय पथ पर दृढ़ रहनेवाले मनुष्यों के द्वारा 
(ससद्वांस:) नाश करें ॥ 


भावाथं---जो सर्वव्यापक परमात्मा पर विश्वास रख कर श्रन्यायकारियों के दमन के 


लिए उद्यत होते हैं वे सदैव विजयलक्ष्मी का लाभ करते हैं श्र्थात्‌ उनके गले में विजयलक्ष्मी 
ग्रवश्यमेवः जयमाला पहनाती है ॥४॥ 


आ नो नियुद्धिं! शतिनीभिरध्वरं संह्लिणीमभिरुप याहि यज्ञम्‌ । 
वायों अस्मिन्त्सवंने मादयरव यय पांत स्वस्तिलि!ः सदा नः ॥«॥ 


| 0० आई 0: $ रा 


आ। न; । नियुत्‌इमिं: | शातेनाभ! | अध्वर । सहास्रणा।भः ! उप | 
याहि। यज्ञं। वायो इति। अस्मिन। सर्वने। मादयस्व | यूये। पात । 
स्वस्तिडमिः । सदा । नः ॥५॥ 


पदार्थ :--(वायो) हे कर्मयोगिन्‌ ! (पअध्वरं, नः) अस्माकमहिसयत्ञे 
(शतिनीभि:) शतधा शक्तिभिव॑ सह (सहस्रणीमि:) सहख्रधाशक्तिभि: (उपयाहि) 
अस्मदन्तिकमागच्छ (वायो) हे सर्वविधविद्यासु संचरिष्णो विद्वनू ! (भ्रस्मिन्‌, 
सबने) अस्मिन्ममानेकपदार्थोत्पादने यज्ञे (मादयस्व) आनन्दं लभस्व (यूयम्‌) भवन्तः 
(स्वस्तिभि:) स्वस्तिवास्भि: (सदा) शश्वत्‌ (नः) अस्मान्‌ (पात) रक्षत ।। 

पदार्थ--(वायो) हे कर्मयोगिन्‌ विहनू ! (नः) हमारे (अध्यरं) इस अहिसारूपयज्ञ में 
आप आएँ (शतिनीभिः) अपने क्रियाकौशंल के सैकड़ों प्रकार की शक्तियों को लेकर (सहस्त्रि- 


ऋग्वेद: मं० ७ । ग्र० ६ | सू० ९३ || ५६३ 


णीमि:) सहस्रों प्रकार की शक्तियों को लेकर (उपयाहि) आएं (वायो) है सर्वविद्या में गतिशील 
विद्वन्‌ू ! (भ्रस्मिन्‌) हमारे इस (सबने) पदार्थ विद्या के उत्पन्न करनेवाले यज्ञ में श्राकर श्राप 
(मादयस्व) श्रानन्द को लाभ करें और (यूयम्‌) श्राप विद्वान्‌ लोग स्वस्तिवाचनों से (न:) हमको _ 
(सदा) सर्देव (पात) पवित्र करें ॥ 

भावार्थ--इस मन्त्र में परमात्मा ने सैकड़ों भर सहस्त्रों शक्तियों वाले कम्मंयोगी विद्वानों 
के श्रावाहन करने का उपदेश किया है कि हे यजमानों ! तुम अपने यज्ञों में ऐसे विद्वानों को 
बुलाशो जिनकी पदार्थ विद्या में सैंकड़ों प्रकार की शक्तियें हैं, उनको बुलाकर तुम उनसे 
सदुपदेश सुनो ॥५॥ ह 

९२ सुक्‍त ओर १४ बर्ग समाप्त हुआ ॥ 


अनननननननननननननन--झ-झ3 जन 


भ्रथाष्टचेस्प त्रिनवतितमस्य सुक्तस्थ--- 


१-८ वसिष्ठ ऋषि: ॥। इन्द्राग्नी देवते ।| छन्दः--१, ८ 
निचृत्त्त्रिष्युप । २, शश्रार्षो त्रिष्दूप्‌ । ३, ४, ६, ७ 
विराद्‌ त्रिष्टुप्‌ ॥। घैवत:ः स्वरः ॥। 


शचि लु स्तोम॑ नव॑जातमश्रेन्द्रांत्नी वृत्नतणा जुषेयांम्‌ । 
उभा हि वा सुहवा जोहंवीमि ता वाज सद्य उंशते घेष्ठां ॥१॥ 


शु्ि | तु | स्तोमं | नव॑उजातं । अद्य । इन्द्रांप्ी हृति। वृत्र5हना। जुपेयाँ | 
उभा | हि । वां | सुडहवां | जोहबीमि | ता | वा्जे । सद्यः | उशते। घेष्ठा | १॥| 


पदार्थ :--(इन्द्राग्ती) हे ज्ञानिविज्ञानिनौ विद्वांसौ ! (वृत्रहणा) शत्रुणां 
हन्तारी ! (भ्रद्य) संप्रति भवन्तौ (नवजातम्‌) नूतनम्‌ (स्तोमम्‌) यज्ञम्‌ (जुषथाम्‌) 
सेवेताम्‌, यदर्थम्‌ (उभा, हि, वाम्‌) द्वावषि युवां (सुहवा) सुखाहुतो (जोहवीमि) 
भूशमाह्लयामि, श्रतः (ता) तौ भवन्तौ (शुर्चि) पवित्रमिमं यज्ञम्‌ (सद्य:) शी ध्रम्‌ 
(उशते) इष्टमिच्छते यजमानाय (वाजम्‌) बलम्‌ [(धेष्ठा) यच्छताम्‌ । 


: पदार्थं--(इन्द्राग्नी) हे ज्ञानी विज्ञानी विद्वानों ! आप अन्यायकारी (वृत्रहणा) शत्रुओं 
को हनन करनेवाले हैं, श्राप हमारे (नवजातम्‌) इस नवीन (स्तोमं) यज्ञ को (जुषेथां) सेवन 
करें (है) जिसलिये (उभा, वां) तुम दोनों को (सुह, वा) सुखपूर्वंक बुलाने योग्य आपको 
(जोहवीमि) पुनः पुनः मैं बुलाता हूँ, इसलिये (ता) आझ्राप दोनों (शुचचि) इस पवित्र यज्ञ को 
(सच्च:, उशते) कामनावाले यजमान के लिये शीघ्र ही (वाजं) बल के देनेवाला (धेष्ठा) धारण 
करायें ॥१॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वानों ! प्राप यजमानों के यज्ञ को बल 
देनेवाला तथा कलाकौशलादि विद्याप्रों से शीघ्र ही फल का देनेवाला बनायें ॥ शत 


१६४ ऋग्वेद: अं० ५ ।झर० ६ । व० १५ ।। 


ता सानसी शंवसाना हि भूत॑ सांकब्रधा शर्वसा शशुवांसा । 
क्तय॑न्तोौ रायो यव॑सस्य भरें! पडत्त बाज स्थविरस्थ घृष्चें। ॥२॥ 

ता। सानसी इतिं। शवसाना | हि। भूतं। साकंडछ्षा । शवंसा । 
शुशुब्वांसा । क्तर्यन्ती | रायः | यवसस्य । भूरे: । पूडूक्त । वार्जस्प। स्थविरस्य | 
घृष्वें: ॥॥२॥। 

पदार्थ:--(हि) यतः (ता, सानसी) तादुशों भवन्तो सर्वेभेजनीयों स्तः 
(शवसाना, भूतम्‌) ज्ञानबलेन विराजन्तौ च (साकंवृधा) स्वाभाविकबलोपपन्नौ च 
(शुशुवांसा) ज्ञानवुद्धौ (भूरेः, राय:) भूरिधनस्य (यवसस्य) ऐश्वरयेस्थ च (क्षयन्तौ) 
निवासौ स्तः (स्थविरस्य) परिपक्कज्ञानस्थ (वाजस्थ) यदूबल तस्येश्वरी स्तः 
(घुष्वे:) शत्रुन्‌ घर्षयितु' (पड क्तम्‌) नियुज्येते भवन्तो ।। 

पदार्थ--(हि) क्‍योंकि आ्राप (सानसी) प्रत्येक पुरुष के सत्सद्भ करने योग्य हैं शौर 
(शवसाना) ज्ञान, विज्ञान की विद्या के बल से सुशोभित (भूत ) हो और (साकंवुधा) स्वाभाविक 
बलवाले हो (शुशुवांसा) ज्ञानवुद्ध हो (भूरे: राय:) बहुत धन झऔर (यवसस्य) ऐश्वय्यं के 
(क्षयन्तौ) ईश्वर हो (स्थविरस्य) परिपक्क ज्ञान का जो (वाजस्यथ) बल है उसके स्वामी हो 
(बृष्वे:) श्रन्यायकारी दुष्टों के दमन के लिये (पृडक्तम्‌) आकर भाप हमारे यज्ञ को भोगो ॥॥२॥ 

भावार्थ--यजमानों को चाहिये कि वे भ्रपने भौतिक तथा श्राध्यात्मिक यज्ञों में 
अनुभवी विद्वानों को बुला कर उनसे शिक्षा ग्रहण करें और उनसे ज्ञान भ्ौर विज्ञान की विद्याश्रों 
का काम करायें। 

यज्ञ का वास्तव में यही फल है कि उससे ज्ञान तथा विज्ञान की वृद्धि हो तथा विद्वानों 
की सत्सद्भति और उनका सत्कार हो ॥२॥ 


उपों ह यद्विदर्थ वाजिनो ग्रर्धीभिविध्राः प्रमंतिमिच्छमांनाः । 

अरवॉन्‍न्तों न काष्ठा नक्त॑माणा इन्द्रान्नी जोहुबतो नरस्ते ॥३॥ 

उपों इति। ह। यत्‌ | विदर्थ | वाजिनः | गु।। धीमिः। विप्रां:। प्रअम॑तिं। 
इच्छार्मानाः । भ्र्वन्तः | न । काष्ठाँ। नक्षमाणाः | इन्द्रात्री इति। जोहवतः । 
नरंः | ते ॥३॥ 


पदार्थ :--(वाजिन:) ब्रह्मविद्याविषयकबलवन्त ऋत्विज: (यत्‌) यस्मात्‌ (उपो, 
गु:) भवत्सकाशमागच्छन्ति उ इति पूरक: (विदथम्‌) यज्ञ च प्राप्नुवन्ति (विध्रा:) 
मेधाविन: धीमि: कर्म॑भि: (प्रमतिम, इच्छुमाना:) बुद्धि कामयमाना: (काष्ठाम्‌, 
अवेन्त,, न) बलिन: परां काष्ठामिव प्राप्ता: (नक्षमाणा:) कर्मज्ञानोभययोगिन; 
(जोहुबतः) क्रतावाहुता: (ते, नरः) ते नरा: संसारस्य नेतारो भवन्ति ॥३॥ 

पदार्थ--(वाजिन:) ब्रह्मविद्या के बलवाले ऋत्विग्‌ लोग (यत्‌) जो (उपो, गुः) श्रापको 
झ्राकर प्राप्त होते हैं श्रौर (विदर्थ) यज्ञ को “विदन्ति जानन्ति देवान्यत्र स' विदथो यज्ञ: 
“नजसमें देव -- विद्वानों की सद्भाति हो उसको विदथ -- यज्ञ कहते हैं” विदथ इति यज्ञनामसु- 
पठितम्‌ निघं० । नित्य प्राप्त होते हैं (विप्रा:) मेधावी लोग (धीभिः) कर्मों द्वारा (प्रमतिमि- 


ऋग्वेद: मं० ७ । अऔं० ६ । सू० ९३ ॥ १६५ 


अछुमाना:) बुद्धि की इच्छा करते हुए (काष्ठां, भ्रव॑न्त:, न) जैसे कि बलवाला पुरुष अपने ब्रत 
की पराकाष्ठा अन्त को प्राप्त होता है इस प्रकार (नक्षमाणा:) कमंयोगी और ज्ञानयोगी विद्वान 
श्र्थात्‌ जो कर्म्म तथा ज्ञान में व्याप्त हैं (जोहुबत:) सत्कारपूष्बंक यज्ञ में बुलाये हुए (ते, नरः) 
संसार के नेता होते हैं ॥३॥ 
भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे यजमानों ! तुम ऐसे विद्वानों को अपने 
शज्ञों में बुलाओ, जो कम्में और ज्ञान दोनों प्रकार की विद्या में व्याप्त हों श्रौर श्रात्मिक बल 
रखने के कारण दुढ़ब्रती हों क्योंकि दृढ़व्रती पुरुष ही श्रपने लक्ष्य को प्राप्त हो सकता है, 
अन्य नहीं । 
इसी प्रभिप्राय से वेद में ग्रन्यत्र भी कथन किया है कि “भग्ने ब्रतपते ब्रत॑ चरिष्यामि”/! 
हे परमात्मन्‌, श्राप ब्रतों के पति हैं, कृपा करके मु्े भी दुृढ़ब्रती होने की शक्ति दें ताकि मैं 
श्रसत्य का त्याग करके सत्य पथ को ग्रहण करू । इसी भाव का उपदेश उक्त मन्त्र में किया 
गया है ॥३॥ 
गीिविप्रः प्रमंतिमिच्छसान इंडें राथिं यशर्स पृवेमाज॑म्‌ । 
इन्द्रांत्री वृत्नदणा सुवज्ञा प्र नो नव्येंभिस्तिरत देष्णेः ॥४॥ 
गीःउमिः । विष; । प्र<म॑तिं | इच्छमानः । ईहँ। रायिं। यश्स। परे 5भाज। 
इन्द्रांभी इति | वृत्र5हना । सुध्वज्ञा । भ । नः । नव्येंमिः । तिरतं। देष्णें! ॥४॥ 
पदार्थ :--(इन्द्राग्नी) कर्मयो गिन्‌ ज्ञानयोगिन्‌ ! भवन्तौ (विप्र:) मेधावी नर: 
(ईट्टे गीभिः) अ्रतः स्तुतिभिः: स्तौति यतो भवन्तौ (वृत्रहणा) मोहनाशकौ स्तः 
(सुवज्ञा) शोभनविद्यारूपशस्त्रहस्तो च (प्रमतिम्‌, इच्छुमान:) स च स्तोता 
बुद्धिकामयमानो5त: स्तौति (रयिम) धनम्‌ (यशसम्‌) कीतिम्‌ च (पूर्वभाजम्‌) 
प्रथममेव भजनीयं (देष्णेभि:) दातव्ये: (नव्येभि:) नूतने: (प्रतिरतम्‌) पूर्वोक्तिपदार्थे: 
नो वर्धयताम्‌ ।!४॥। 
पदार्थ--( इन्द्राग्नी) हे कम्मंयोगी तथा ज्ञानयोगी विद्वानों ! श्रापकी (ईट्टे) स्तुति 
(विध्र:) बुद्धिमान लोग इसलिये करते हैं कि श्राप (वृत्रहणा) ग्रज्ञान के हनन' करनेवाले हैं 
(सुबजा) सुन्दर विद्याल्पी शस्त्र ग्रापके हाथ में है (प्रमतिमिच्छमान:) बुद्धि की इच्छा करते 
हुए (गीभि:) सुन्दर वाणियों से तुम्हारी स्तुति बिद्वान्‌ लोग करते हैं और (राय) धन की इच्छा 
करते हुए तथा (यशसं) यश की इच्छा करते हुए जो (पूवंभाज॑ं) सबसे प्रथम भजने योग्य ग्रर्थात्‌ 
प्राप्त करने योग्य है (देष्ण:) देने योग्य (नव्येभि:) नूतन धनों से (प्रतिरतं ) हमको श्राप बढ़ाएँ । 
भावार्थ--यश श्रौर ऐश्वय्यं के चाहनेवाले लोगों को चाहिये कि कम्मंयोगी और ज्ञानयोगी 
पुरुषों को अपने यज्ञों में बुलाएँ श्रौर बुलाकर उनसे सुमति की प्रार्थना करें, क्योंकि विद्वानों के 
सत्कार के बिना किसी देश में भी सुमति उत्पन्न नहीं हो सकती। इसी श्रभिप्राय से परमात्मा 
ने इस मन्त्र में विद्वानों से सुमति लेने का उपदेश किया है ॥४॥। 
से यन्‍्मही मिंथती स्पर्धमाने तनुरुचा शूर॑साता यलेंते। 
अदेवयुं विदथें देवयुनि! सत्रा हंत॑ सोमखुता जनेन ॥५॥१५। 
सं | यत्‌। मही इतिं। मिथती इति। स्पर्धभाने इति। तनू5ुरुचां। 
शुरंडसाता | यहैंते इति। अर्देवड्युं। विदयें। देवयुडमिः । सत्रा। हत॑। 
सोम5छुतां । जर्नेंन । ॥५॥ १५॥ 


१६६ ऋग्वेद: झर० ५ ॥ भ्र० ६ । व० १६ ॥। 


पदार्थ:--हे विद्वांस: ! (सोमसुता) शुक्लबुद्धेर्त्पादयित््या; ओषध्या: (जनेन ) 
निर्मात्रा जनेन वयं भवतः सत्कुर्म: (यत्‌ एते) यतो भवन्तः (शूरसाता) शौय॑प्रधानयज्ञं 
रचयितार: (तनूरुचा) तनुमात्रपोषकेण सह (स्पर्धमाने) इध्यितार: सन्ति (मही ) 
महति (मिथती) युद्धे निपुणाश्च (विदथे) यज्ञे (सं, सत्रा, हतं,) अ्विद्यादिदोष रहितम्‌ 
(अदेवयुम्‌) परमात्मस्वभावम्‌ (देवयुप्नि:) ज्ञानिजनसंगत्या प्राप्ताश्च ।।५।। 
पदार्थ --विद्वानो, (सोमसुता) सौम्यस्वभाव को उत्पन्न करनेवाले ओषधियों को बनानेवाले 
(जनेन) मनुष्य द्वारा. हम भ्रापका सत्कार करते हैं, (यत्‌) जो प्राप (शूरसाता) वीरतारूपी यज्ञों 
के रचयिता हैं (तन्‌झचा) केवल तनुपोषक लोगों के साथ (स्पध॑माने) स्पर्धा करनेवाले हैं (मही) 
बड़े-बड़े (मिथती) युद्धों में श्राप निपुण हैं (विदथे) श्राध्यात्मिक यज्ञों में (सं, सन्ना, हतं) 
अविद्यादिदोषरहित (अदेवयुम्‌) परमात्मा के स्वभाव को (देवयुभि:) ज्ञानी पुरुषों की सद्भति 
से आप प्राप्त हैं । 
भावार्थ--इस मन्त्र में आध्यात्मिक ज्ञान का उपदेश किया है कि हे विद्वान्‌ पुरुषो ! तुम 
लोग भ्राहार व्यवहार द्वारा सौम्यस्वभांव बनानेवाले विद्वानों का सद्भु करो तथा जो पुरुष 
शानयोगी हैं उनकी सज्भुति में रह कर अपने श्रापको परमात्मपरायण बनाओ ॥५॥ 
इमामु षु सोम॑सुतिसुप॑ न एन्द्रास्मी सौमनसाथ यातम्‌ । 
नू चिद्धि परिमम्नाथें अस्माना वां शम्बंद्धिवेश्तीय वाजें: ॥६॥ 
इमां । ऊं इति | सु। सोम॑उ्सुर्ति। उप॑। नः। आ। इन्द्राग्नी इतिं | 
सौमनसाय । यातं । नु । चित्‌ | हि । परिमम्नाथे इति परि3्मज्नाथें। अस्मान। 
आ | वां | शख॑तूडईभिः | ववृतीय । वाजैं। ॥६। 
पदार्थ:-- (इन्द्राग्नी) हे ज्ञानविज्ञानविद्यावेत्तार: ! (नः) भ्रस्माकम्‌ (इमाम्‌) 
इदम्‌ (सोमसुतिम्‌) विज्ञानविद्याया यन्त्रनिर्माणस्थानम्‌ (सौमनसाय) अस्मन्मन: 
प्रसादायः (उपयातम्‌) आगत्य पश्यत (हि) यतः (अस्मान्‌) अस्मान्सर्वान्‌ (आ) 
सम्यक्‌ (नु, चित्‌) निश्चयेन (सु, परिमम्नाथे) आत्मसातकुर्वन्ति भवन्त:, वयं च 
(वाजे:) उपयुक्तसत्कारे: (शश्वस्ध्ि:) अनेक: (ववृतीय) निमन्त्रयाम: (वाम्‌) 
युष्मान्‌ ।। 
पदार्थ--(इन्द्राग्नी) हे ज्ञान विज्ञान विद्याओ्रों के ज्ञाता विद्वानों! (नः) हमारे (इमां) 
इस (सोमसुर्ति) विज्ञानविद्या के यन्त्र निर्माण स्थान को (सौमनसाय) हमारे मन की प्रसन्नता के 
लिए (उपयातं) श्राकर दृष्टिगोचर करें। (हि) क्योंकि (श्रस्मान्‌) हमको (झ्रा) सब प्रकार से 
(नु, चित) निश्चय करके (सु, परिमस्नाथे) भ्राप अ्रपनाते हैं श्र (वां) ग्रापको हम लोग (वाजे:) 
आपके योग्य सत्कारों से (शश्वात्धि:) निरन्तर (ववृतीय) निमन्त्रित करते हैं । 
भावार्थ--प रमात्मा उपदेश करते हैं कि हे यजमानो ! आप लोग ज्ञान विज्ञान के ज्ञाता 
विद्वानों को भ्रपनी विज्ञानशालाशों में बुलाएँ क्योंकि ज्ञान तथा विज्ञान से बढ़कर मनुष्य के मन 
को प्रसन्न करनेवाली संसार में कोई अन्य वस्तु नहीं, इसलिए तुम विद्वानों की सत्संगति से मन 
के (सोमनस्य) श्रर्थात्‌ विज्ञानादि भावों को बढ़ाग्रो, यही मनुष्य जन्म का सर्वोपरि फल है । 
सायणाचार्य्य ने यहाँ (मन्त्र) के श्र्थ मेरे ही यज्ञ में आने के किये हैं, सो ठीक नहीं 
क्‍योंकि यज्ञान्त में ऋत्विगांदि विहानू और यजमान मिलकर परमात्मा से पापनिवृत्यर्थ यह 
प्रार्थता करें ॥६॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ । भ्र० ६ । सू० ९३ ॥ १६७ 


सो अंभ्न एना नम॑ंसा समिद्धो5च्छां मित्र॑ वरुणमिन्द्रं वोचे! । 

यत्सीमागंश्रकृमा तत्सु रझूंव्ठ तद्॑यमार्दितिः शिक्षथन्तु ॥७॥ 

सः । अग्ने । एना | नमंसा | संउईद्धः | अच्छ | मित्र । वरुण । इन्दें । 
वोचे: | यत्‌ | सीं। आरग॑ः । चकृम । तत्‌ । सु | मर । तत्‌ । अयैमा | अदिति: । 
शिश्रथन्तु ॥७॥ 


पदार्थ:--(अग्ने) हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन ! भवान्‌ (नमसा) विनयेन 
(समिद्ध:) प्रसन्न: सन्‌ (इन्द्रम्‌ मित्र, वरुणं,) अध्यापकानुपदेशकांश्च श्रेष्ठान्‌ (अच्छ, 
वोचे:) इदमुपदिश यत्‌ ते यजमानं पापकर्मण: (शिश्थन्तु) वियोजयन्तु (यत्‌, सीम) 
यत्‌ किड्चत्‌ (आ्राग:) पापम्‌ (चक्रम) ग्रकृष्महि (ततू) तत्‌ पापकर्म (सु, मृत्ठ) 
अपहत्य शुष्कयन्तु (अ्र्यंमा) तन्निवृत्ति च न्‍्यायकारिण: (अदिति:) विभोश्च 
परमात्मन: वाञ्छाम: ।॥७।। 

पदार्थ--(अग्ने) हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! (स:) आप (नमसा) विनय से (समिद्धः) 
प्रसन्न हुए (इन्द्र, मित्र, वरुणं) श्रेष्ठ श्रध्यापक श्र उपदेशक को (अच्छ, वोचे:) यह श्रेष्ठ 
उपदेश करो कि वे लोग यजमातों से पापकर्म्मों को (शिश्चथन्तु) वियुक्त करें और (यत्‌) जो 
(सीं) कुछ हम ने (आग:) पापकर्म्मं (चक्रुम) किये हैं (तत्‌) वह (सुमृ्ठ ) दूर करें और उनकी 
निवुत्ति हम (भर्य्यमा) न्यायकारी और (अदिति:) अ्रखण्डनीय परमात्मा में न्‍्यायपूर्वक 
चाहते हैं ॥७॥। 


भावाथं--पापों की निवृत्ति पश्चात्ताप से होती है, परमात्मा जिस पर श्रपनी कृपा करते 
है वही पुरुष श्रपने मन से पापों की निवृत्ति के लिये प्रा्थंना करता है, श्रर्थात्‌ मनुष्य में 
परमात्मा की कृपा से विनीतभाव आता है अन्यथा नहीं; यहां सब्म्चित श्लौर क्रियमोण कर्म्मों 
की निवृत्ति से तात्पय्यं है, प्रारब्ध कर्मों से नहीं ॥७॥ 


एता अभ्म॑ आशुषाणास॑ इश्टीयुबो: सचाम्यहयांम वाजान । 
मेन्द्रों नो विष्णुमेरुतः परिं रूयन्यूय पंत स्वस्तिभि! सदां नः ॥८॥ 
एताः । अग्ने । आशुषाणासः । इष्टी: । युवोः | सर्चा । अभि । अश्याम । 
वाजान्‌ । मा | इन्द्रं:। नः । विष्णु: । मरुत॑: | परिं। ख्यन्‌। यूयं। पात। 
स्व॒स्तिउमि: | सदां | नः ॥८॥ 
पदार्थ:--(इन्द्र:) सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा (विष्णु:) सर्वव्यापक: (एता: 
मरुतः) सर्वेरक्षक: (नः) अ्रस्मान्‌ (मा) न (परिख्यन्‌) त्यजेत्‌ (अग्ने) हे कर्मयोगिन्‌ 
विद्वनू, (आ्राशुषाणास:) भवता सहचारेण (युवो:) भवत: (इष्टी:) ज्ञानयज्ञं भवतः 
सहचारित्वं च (सचाभ्यश्याम) कदापि नो जद्याम्‌ (वाजान्‌) भवतो बलप्रदोपदेशान्‌ 


कंदापि न त्यजेयम्‌ (यूयम्‌ू) भवन्तः (स्वस्तिभि: ) कल्याणवाग्भि: (सदा) निरन्तरं 
(नः) अस्मान्‌ (पात) रक्षन्तु ॥८॥। 


इति त्रिनवतितमं सुक्‍तं षोडशो वर्गश्च समाप्तः ॥॥ 


श्द्द ऋषचग्वेद: गर० ५ | श्र० ६ । व० १७ ॥। 


पदार्थ---(इन्द्र:) सर्वंशक्तिमान्‌ (विष्णु:) सर्वव्यापक (एता:, मझुतः) सर्वरक्षक परमात्मा 
(नः) हमको (मा) मत (परिख्यन्‌) छोड़े, (अग्ने) हे कम्मंयोगिन्‌ तथा ज्ञानयोगिन्‌ विद्वन्‌, 
(आशुषाणास:) आपकी संगति में रहते हुए हमको (युवो:) श्रापकी (इष्टी:) यह शानयज्ञ और 
झापकी सद्भति को हम लोग (सचाभ्यश्याम) कभी न छोड़ें तथा (वाजानू) श्रापके बलप्रद 
उपदेशों का हम कदापि त्याग न करें, श्र ईश्वर की कृपा से (यूयं) श्राप लोग (स्वस्तिभि:) 
स्वस्तिवचनों से (नः) हमको (सदा) सदेव (पात) पवित्र करें ॥5॥ 

भावार्थ--इस मन्त्र में इस बात की शिक्षा है कि पुरुष को चाहिये कि वह सत्पुरुषों की 
सद्भति से बाहर कदापि न रहे और ईश्वर परमात्मा के श्रागे हृदय खोल कर निष्पाप होने की 
सदैव प्रार्थना किया करे, इसी से मनुष्य का कल्याण होता है। केवल अपने उद्योग के भरोसे 
पर ईश्वर और विद्वान्‌ पुरुषों की (उपेक्षा) अर्थात्‌ उनमें उदासीन दृष्टि कदापि न करे ॥5॥ 


९३वां सृक्त १६वां वर्ग समाप्त हुआ ॥। 


अथ द्वादश्चेस्प चतुनंबतितमस्य सुक्तस्थ--- 
१-१२ वसिष्ठ ऋषि! ।। इन्द्राग्नी देवते ।।| छनन्‍्दः १, ३. 
८, १०, आर्षो निचुद गायत्री २, ४-६, ७, ६, ११ 
ग्रार्षो गायत्री । १२ श्रार्षो निच॒दनुष्टप्‌ ।। स्वरः 
१-११ षड़जः । १२ गान्धारः ।। 


भ्रथ सद्गुणान्‌ ग्रहीतु यज्ञेष्‌ कर्मयोग्यादीनामावाहनमुपदिश्यते-- 
अब सदूगुणों के ग्रहण के लिये कम्मंयोगी तथा ज्ञानयोगियों का यज्ञ सें आवाहन कथन 
करते हैं-- 
इयं वांमरथ मन्म॑न इन्द्रांत्ी प्व्येस्तुतिः। 
अश्ाद्वृष्टिरेवाजानि ॥ १॥ 
इये । वां । अस्य | मन्मनंः | इन्द्रां्री इति। पृव्येउस्तुंति; | अश्वात्‌ । 
वृष्टिः:ईव । अजनि ॥१॥ 
पदार्थे:--(इन्द्राग्नी) हे कमंयोगिन्‌ ज्ञानयोगिश्च विद्वांसी ! (वाम्‌) युवयो: 
(इयं) क्रियमाणा (पूरव्यस्तुति:) मुख्यस्तुति: (अश्नात्‌) मेघमण्डलातू (वृष्टि:, इव) 
वर्षणमिव (भ्रजनि) सद्भावमुत्पादयति (अस्य, मन्‍्मन:) श्रस्य स्तुतिकतु हूं दयमपि 
शोधयति ।। | 
पदार्थ-- (इन्द्राम्ती) हे कर्मंयोगी तथा ज्ञानयोगी विद्वानों ! (वां) प्रापकी (इयं) यह 
(पृव्यव॑स्तुति:) मुख्यस्तुति (श्रश्नात) मेघमण्डल से (वृष्टि:, इव) वृष्टि के समान (प्रजनि) 
सदभावों को उत्पन्न करती है (अस्थ) इस (मन्मनः) स्तोता के हृदय को भी शुद्ध करती है ॥ 
भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि जो लोग अपने विद्वानों के सदगुणों को वर्णन 
करते हैं, वे मानों सदगुणकीतैनरूप वृष्टि से अंडकुरों के समान प्रादुर्भाव को प्राप्त होते हैं ॥ 


जन जान 


ऋग्वेद: मं० ७ । ग्र० ६ | सू० ९४ || १६९ 


तात्पय्यं यह है कि जब जिज्ञासु लोगों की वृत्ति विद्वानों के सदुगुणों की श्रोर लगती है 
तब वे स्वयं भी सद्भावसम्पन्न होते हैं और प्रजा में भी सदभावों की वृष्टि करते हैं, इसलिये 
प्रत्येक मनुष्य का कर्तव्य है कि वह विद्वानों के गुणों का कीत॑न करे ॥१॥ 
जृणुतं जरितुहैवमिन्द्रांभ्री वन॑तं गिरः । 
इशाना पिंप्यतं धिय॑ः ॥२॥ 


(थ]। 


शुणुतं । जरितुः । हव॑ँ । इन्द्रांग्री इति । वर्नत । गिर । ईशाना । पिष्यत॑ । 
घिय॑; ॥२॥ | 


पदार्थ:--(इन्द्रांग्नीं) हे विद्वांसौ पूर्वोक्तोौ ! भवन्तो (जरितु:) जिज्ञासूनाम्‌ 
(हवम्‌) आ्राह्वानम्‌ (शुणुतम्‌) आकर्णयताम्‌ (ईशाना) ऐश्वर्यंसम्पन्ना भवन्तः (गिरः) 
तद्बाणी: (वनतम्‌) शोधयताम्‌ तथा तेषाम्‌ (धियः) बुद्धी: (पिप्यतम्‌) वर्धयतां 
चे ॥२।। 2 

पदार्थ--(इन्द्राग्वी) हे कर्मयोगी तथा ज्ञानयोगी विद्वानों! आप (जरितु:) जिज्ञासू लोगों 
के (हवं) भ्राद्वातों को (शणुतं) सुनें, (ईशाना) ऐश्वर््यसम्पन्न श्राप (गिर:) उनकी वाणियों को 
(वनतं) संस्कृत भ्र्थात्‌ शुद्ध करें और उनके (घिय:) कर्मों को (पिप्यतं) बढ़ायें ॥ 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वानों ! तुम भ्रपने . जिज्ञासुश्रों की वाणिशओरों 
पर ध्यान दो और उनके कर्मों के सुधार के लिए उनको सदुपदेश दो, ताकि वे सत्कर्मी बन कर 
संसार का सुधार करें ॥२॥ 


सम्प्रत्युक्त विदुर्षां सद्‌गुणग्रहणं कथ्यते-- 
अब उक्त विद्वानों से सद्‌गुणों का ग्रहण करना कथन करते हैं-- 
मा पापत्वाय नो नरेन्‍द्रांस्री माभिशस्तये । 
मा नो रीरधतं निदे ॥३॥ 
मा । पापउत्वाय | नः। नरा। इन्द्रींमी इति | मा । अभिउ5श॑स्तये | मा | 
नः । रीरधतं । निदे ॥३॥ 
पदार्थं:--(इन्द्राग्गी) हे कर्मज्ञानोभययोगिनौ विद्वांसो ! भवन्तो (नरा) 
शुभमागंनेतारौ स्त: श्रतः भवत्सुसंसगेण (अभिशस्तये) दमनयोग्य: (मा) न स्याम्‌, 
तथा (नः) मां (मा, रीरधतम्‌) हिंसक मा कार्ष्टाम्‌ (निदे) निन्दकम्‌ (पापत्वाय) 
पापाचारिणं च माम्‌ (मा) मा काष्टाम्‌ ॥३॥। 
पदार्थ--(इन्द्राग्नी) हे कर्मयोगी तथा ज्ञानयोगी विद्वानों ! श्राप (नरा) शुभमार्गों के नेता 
हैं; आपके सत्सज्भ से (अभिशस्तये) शत्रुदमन के योग्य हम (मा) मत हों श्रौर (नः) हमको 
(मा, रीरधतं) हिसा के भागी न बनायें श्रौर (निदे) मिन्‍दा के भागी मत बनायें (पापत्वाय) 
पाप के लिए हमारा जीवन (मा) मत हों ॥ 
भावा्थ--विद्वानों से मिलकर जिज्ञासुओरों को यह प्रार्थना करनी चाहिए कि श्रापके संज्ु 
से हम में ऐसा बल उत्पन्न हो कि हमको शत्रु कभी दबा न सैंके और हम कोई ऐसा काम न 
करें, जिससे हमारी संसार में निन्दा हो । और हमारा मन कदापि पाप की और न जाय ॥३॥ 


१७० ऋग्वेद: ग्र० ५ । झ० ६ । व० १७॥। 


पदार्थ :--(इन्द्रे) वयं कर्मंयोगिनं (अस्ना) ज्ञानयोगिनं च (नमः) .नमस्कुर्याम 
तथा (बृहत्सुवृक्तिमेरयामहे) ताभ्यां सह नम्रीभूय समाचरेम (धिया, धेना:) 
अनुष्ठानरूपवाण्या (भ्रवस्यवः) रक्षाये तौ याचेमहि च ॥।४।। रे 

“पदार्थ --हम (इन्द्रे) कमंयोगी (अग्ना) ज्ञानयोगी के लिए (नमः) नमस्कार करें श्ौर 
(बृहत्सुवृक्तिमेरयामहे) हम उनके साथ बड़ी नम्रतापूर्वक बर्ताव करें । (घधिया धेना:) झनुष्ठान- 
रूपवाणी से हम उनसे (श्रवस्यव:) रक्षा की याचना करें | ५ “जल 

भावार्थ--जो लोग विद्वानों के साथ रह कर अपनी वाणी को अनुष्ठानमयी बनातें हैं 
प्र्थात्‌ कर्ममोगी बन कर उक्त विद्वानों की सज्भति करते हैं वह संसार में सद्ेव सुरक्षित 
होते हैं ।४॥ ४ 

ता हि शब्व॑न्त हब्ठत इत्था विप्रांस ऊतयें। 
. सवाधो वाज॑सातये ॥५॥ 


ता | हि। शख॑न्तः । ईंठते। इत्या। विप्रांसं)। ऊतयें। सअबाध॑: । ु 
_वाज॑इसातये ॥५॥ 


पदार्थ :--(विप्रास:) मेधाविन: (ऊतये) स्वरक्षायै (इत्था) इत्थम्‌ (शश्वतः) 
सदेव (ता हि) निश्चयेन (सबाध:, वाजसातये) विध्तबाधिता स्ववलाय सुखाय च 
(ईछते) ज्ञानयोगिनं कर्मयोगिनं च स्तुवन्ति ॥५॥। 

पदार्थ---(सबाध:) पीड़ित हुए (वाजसातये) यज्ञों में (विप्रास:) मेधावी लोग (ऊतये) 
प्रपनी रक्षा के लिए (इत्था) इस प्रकार (शश्वन्त:) निरन्तर (ता, हि) निश्चय करके उक्त 
कर्मेयोगी, ज्ञानयोगी की (ईछते) स्तुति करते हैं ॥ ह 


भावाथ्थं--जो लोग इस भाव से यज्ञ करते हैं कि उनकी बाधायें निवृत्त होवें, श्रपने यज्ञों 
में कर्मयोगी, ज्ञानयोगी विद्वानों को अ्रवश्यमेव बुलायें, ताकि उनके सत्सज्भ द्वारा ज्ञान और कर्म 
से सम्पन्न होकर सब बाधाझ्रों को दूर कर सके ॥५॥ 


ता वा गीमिविप॑न्यवः प्रय॑स्वन्तो हवामहे । 
समेघसाता सनिष्यवंः ॥६॥ १७॥ 
ता । वां । गी:डमिः । विपन्यव॑: । प्रय॑स्वन्तः । हवामहे । मेधउसांता | 
सनिष्यवं: ॥६॥१७॥ 


पदार्थ :--(सनिष्यव:) आत्मानमुन्निनीषव: (विपन्यव:) साहित्यमिच्छन्तश्च 
वरयय॑ (प्रयस्वन्त:) प्रयत्नवन्तो भूत्वा (ता, वां) कर्मज्ञानोभययोगिनं (मेधसाता) 
स्वयज्ञेषु (गीभि:) स्वनम्रवास्भि: (हवामहे) भ्राह्याम: सदुषदेशार्थम ।।६।। पक 


ऋग्वेद: मं० ७ । भ्र० ६ । सू० ९४ ।। १७१ 


पदार्थ--(सनिष्यव:) प्रभ्युदयव चाहनेवाले (विपन्यव: ) साहित्य चाहनेवाले हम 
(प्रयस्वन्तः) अनुष्ठानी बन कर (ता, वां) कर्मंगोगी और ज्ञानयोंगी को (मैधसाता) भ्रपने यज्ञों 
में गीभि:) भ्रपती नम्र वाणियों से (हवामहे) बुलाते हैं ताकि वे श्राकर हमको सदुपदेश करे ॥। 


भावार्थ--संसार में अभ्युदय भ्ौर शोभन साहित्य उन्हीं लोगों का बढ़ता है, जो लोग 
झ्रपने यज्ञों में सदुपदेष्टा कर्मयोगी श्रौर ज्ञानयोगियों को बुलाकर सदुपदेश सुनते हैं ॥।६॥ 
इन्द्रांत्ती अवसा गंतमस्मम्थें चषेणीसहा । 
मा नों दुःशंस हेशत ॥७॥ 
इन्द्रामी इतिं। अवंसा | झा । गत॑ । अस्मभ्यें । चषणिउसहा | मा । नः । 
दु।5शंसं; | ईशत ॥७॥ 
पदार्थ :--(चर्षणीसहा) हे दुष्टनाशका: (इन्द्राग्नी) कर्मयोगिनो ज्ञानयोगिनश्च 
विद्वांस: ! भवन्तः (अवसा) सहैश्वयेण (आगतम्‌) आयान्‍्तु, (दुःशंसः) दुष्टाः (नः) 
अस्माकम्‌ (मां, ईशत) अभिभवितारो न स्युः ।॥७॥। 
पदार्थ - (चंणीसहा) हे दुष्टों के दमन करनेवाले (इन्द्राग्नी) कर्मंयोगी ज्ञानयोगी . 


विद्वानों ! श्राप (अ्रवसा) ऐश्वय्यं के साथ (आगतं) हमारे यज्ञों में श्रा्वें और हमारे (दुःशंसः) 
शत्रु (न:) हमको (मा, ईशत) न सतावें ॥ 


. : झावाय--परमात्मा उपदेश करते हैं कि याज्ञिक लोगो ! तुम अपने यज्ञों में ऐसे विद्वानों 
को बुलाओं जो दुष्टों के दमन करने झौर ऐश्वय्यं के उत्पन्न करने में समर्थ हों ॥७॥ 


सा करप॑ नो अरंरुषो घृतिः प्रणड्मत्यरेय । 
इन्द्रांत्री शाम यच्छतम्‌ ॥ ८॥. | 
मा । कस्ये । नः । अर॑रुषः । धूर्ति | प्रणंक्‌ । मर्त्यैस्थ । इन्द्रांमी । शर्म! 
यच्छतम्‌ ॥८।। ब 
... पदार्थ :--(इन्द्राग्नी) हे पूर्वोक्ता ता विद्वांस: ! (कस्य) कस्यचिदपि (अररुषः, 
मत्येस्थ) दुष्टमनुजस्थ (धूर्ति:) टैषिणम्‌ (नः) माम्‌ (मा, प्रणक्‌) मा विदधतु 
(शर्म) सुखं च (यच्छतम्‌) ददतु ॥८॥। 
पदार्थ--(इन्द्राग्नी ) हे कर्मयोगी, ज्ञानयोगी विद्वानों ! (कस्य) किसी (भ्ररुषों मत्यंस्थ) 
दुष्ट मनुष्य का भी (नः) हमको (धूति:) पभ्रनिष्टचिन्तन करनेवाला (मा प्रणक्‌) मत बनाएँ 
झौर (शर्म) शमविधि (यच्छतं) दें ॥ ह 
भावाय --परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे | जिज्ञासु जनों ! तुम श्रपने विद्वानों से 
'शमृक्रिधि की .शिक्षा लो प्र्थात्‌ तुम्हारा मन किसी में भी दुर्भावना का पात्र न बने किन्तु तुम 
सबके कल्याण की सदैव इच्छा करो । इस भाव को प्रन्यत्र भी वर्णन किया है कि “सित्रस्थ मा 
चक्षुणा सर्वाणि भूतानि समीक्षन्ताम्‌”” यजु ० तुम सबको मित्रता की दृष्टि से देखो ॥५॥ 


१७२. ऋग्वेद: भ्र० ५ । अ० ६ । व० १८ |॥। 


गोमद्विर॑ण्यवडसु यद्ामश्वांवदीमंहे । 
इन्द्रांप्नी तद्धनेमाहे ॥९॥ 


गोउम॑त्‌ । हिरैंस्य>वत्‌ । वर । यत्‌ । वां। अश्व॑धवत्‌ । ईमहे । इन्दरांगी इति । 
तत्‌ । वनेप्रहि ॥६॥ 


पदार्थ :--(इन्द्राग्ती) हे ज्ञानयोगिन्‌ कर्मयोगिन्‌ व ! भवत्सदुपदेशेनाहम्‌ 
(गोमत्‌) गोसमृद्धम्‌, (हिरण्यवत्‌) सुवर्णसमृद्धम्‌ (अश्वावत्‌) भ्रश्वसमृद्धं च (यद्‌, 
वसु) यद्धनम्‌ तदवाप्तये (ईमहे) प्रार्थथामहे (तद्‌, वनेमहि) तदवाप्नुयाम ।।९॥। 


पदार्थ--(इन्द्राग्ती) है कमयोगी, ज्ञानयोगी विद्वानों ! श्राप के संदुपदेश से हम (हिरण्य- 
वत्‌) रत्न, (ग्रश्नावत्‌) भ्रश्च, (गोमत्‌) गौवें इत्यादि अनेक प्रकार के (यद्‌ वसु) जो धन हैं 
उनकी प्राप्ति के लिए हम (ईमहे) यह प्रार्थना करते हैं कि (तदू, बनेमहि) उनको हम 
प्राप्त हों. ॥ 

भावा्थ--उक्त विद्वानों के सदुपदेश से हम सब प्रकार के धनों को प्राप्त हों ॥९॥ 


यत्सोम आ सुते नर॑ इन्द्रां्री अजोहवबुः। 
सप्तीवन्ता सपर्यव ॥१०॥ 


: यत्‌ | सोमें । आ | सुते। नर! । इन्द्राम्री इति। अजोहबु! । सप्तिउवन्ता । 
सपयेवं; ॥१०॥. 


पदार्थ:-- (इन्द्राग्नी) हे कर्मज्ञानयोगिनौ ! (नर: ) यज्ञस्य नेतार: ऋत्विगादय: 
(यत्‌) यदा (सोमे, सुते) सोमरसे सिद्धे (सपरयंव:) भवदुपासका: (अजोहवु:) 
आह्वयेयु: (सप्तीवन्ता:) तदा सदुपदिश्य तान्‌ सप्तविधेरनेकाविधेर्धनेयोंजयताम्‌ 
॥१०॥। 


पदार्थ--हे (इन्द्राग्नी) कर्म्मयोगी तथा ज्ञानयोगी विद्वानों ! (नरः) यज्ञों के नेता 
ऋत्विगादि, (यत्‌) यदा जब (सोमे) सोम श्रौषधि के (सुते) बनने के समय (सपयंव:) आपके 
उपासक जब उक्त समय में (भ्रजोहवु:) आ्रापको बुलाएँ तो श्राप वहाँ जाकर उनको सदुपदेश 
करें, (सप्तीवन्त:) श्राप ज्ञानसंपन्न हैं ॥ 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वानों ! श्राप ऋत्विगादिक विद्वानों के 
यज्ञों में जाकर उनकी शोभा को श्रवश्यमेव बढ़ाएं ॥१०॥ 


डक्थेमिदृत्नहन्त॑मा या म॑न्दाना चिदा गिरा। 
 आड्गुषैराविवांसतः ॥ १ १॥ 


उक्थेमि: । चृत्नहन्‌ड्त॑मा | या । मन्दाना। चित्‌ । आ। गिरा। आडुगपैः। 
आउविवांसतः! ॥१ ॥ 


ऋचगेद: मं० ७ | अ० ६ । सू० ९४ ॥। १७३ 


पदार्थ:--(वृत्रहन्तमा) हे अज्ञाननाशकौ ज्ञानकर्मयोग्रिनों ! (उक्थेभिः) 
परमात्मस्तुतिपरकर्वेदमन्त्रे: (मन्दाना) प्रसीदन्‍्तः (चिदा) अथवा (गिरा) 
भवदाह्वानप्रयोज्यवार्भि: (भाड़ गुषे:) तारमुर्च्चायमाणाभि: (आविवासत:) समेत्य 
ज्ञानकर्मयज्ञं विभूषयताम्‌ ॥११॥। 
पदार्थ--(वृत्रहन्तमा) हे श्रज्ञान के नाश करनेवाले कम्मंयोगी तथा ज्ञानयोगी विद्वानों ! 
ग्राप (उक्येभि:) परमात्मस्तुतिविधायक वेदमन्त्रों द्वारा (मन्दाना) प्रसन्न होते हुए (चिदा) 
प्रथवा (गिरा) आपके श्रावाहनविधायक वाणियों से (आडगूषे:) जो उच्चस्वर से पढ़ी गई हैं 
उनसे आकर ज्ञानयज्ञ तथा कम्मेयज्ञ को अवश्यमेव विभूषित करे।। 
भावा्थ--इस मन्त्र में कमंयोगी श्रौर ज्ञानयोगियों से अज्ञान के नाश करने की प्रार्थना 
का विधान है ॥११।॥। 
ताबविददःशंस मत्य दुर्विद्वांस रक्षस्विनंम्‌ । 
आभोगं हन्म॑ना हतसुदर्थि हन्मंना हतम्‌ ॥१२॥१८॥ 
तौ । इत्‌ । दुःउशंस । मर्त्व। दुः5विद्वांसं। रक्नस्विनं। आ5भोगं। हन्म॑ना । 
हत॑ । उद5धिं | हन्मंना । हतम्‌ ॥१२॥ १८॥ 


पदार्थ :--(इद्दुःशंसम्‌) हे विद्वांस: ! दुष्ट पुरुषान्‌ (दुरविद्वांसम्‌) वेदे दुरूपयोगं 
निरूपयत: (रक्षस्विनम्‌) रक्ष:स्वभावान्‌ (आभोगम्‌) बलवदादाय परद्रव्यस्य 
भोक्‍तृन्‌ (हन्मना) स्वशस्त्रविद्यया (हतम्‌) नाशयत यथा (उदधिम्‌) समुद्र: (हन्मना) 
विद्वन्निभितयन्त्रेण (हतम्‌) मथ्यते तद्वत्‌ ॥१२॥। 

चतुर्न॑वतितमं सुक्तमष्टादशो वर्गइच समाप्तः ॥॥ 

पदार्थ--है विद्वानों, आप (इद्दुःशंसं) दुष्ट पुरुषों को जो (दुविद्वासं) विद्या का दुरुषयोग 
करते हैं उनको (रक्षस्विनं) जो राक्षसभावोंवाले हैं (श्राभोगं) अन्य अधिकारियों से छीन कर 
जो स्वयं भोग करते हैं (हन्मना) उनको अपनी विद्या से (हतम्‌) नाश करो, जिस प्रकार 
(उदधिम्‌) समुद्र, विद्वानों की विद्या द्वारा (हन्मना, हतम्‌) यनन्‍्त्रों से मथा जाता है इस प्रकार 
आ्राप श्रपने विद्याबल से राक्षसों का दमन करो ॥ 

भावाथं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वानो ! आप राक्षसी वृत्तिवाले दुष्टाचारी 
पुरुषों का अ्रपने विद्याबल से नाश करो क्योंकि श्रन्यायाचारी श्रधर्म्मात्माओं का दमन विद्याबल 
से किया जा सकता है, श्रन्यथा नहीं, श्रतः श्राप इस संसार में से पापपिशाच को विद्याबल से 
भगाओो ॥१२॥ 

९४वां सुक्त और १८वां वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


१७४ ऋग्वेद: मर० ५ । अ० ६ । व० १९॥। 
प्रथ षडचस्य प>चनवतितमस्य सुक्तस्थ-- 
१-६ वसिष्ठ ऋषि; ।। १, २, ४-६ सरस्वती ३ सरस्वान 
देवता ॥। छन्दः १ पादनिचृत्‌ त्रिष्टप । २, ५, ६ श्रार्षी 
त्रिष्टप्‌ ३, ४ विराट त्रिष्टप ।। घैवतः स्वर! ।। 


भ्रथ सरस्वतोपदवाच्याया ब्रह्मविद्याया गुणा उपदिश्यस्ते-- 


अब प्रसद्भसंगति से सरस्वती देवी विद्या को वर्णन करते हैं, जिसकी प्राप्ति से 
पुरुष कमंयोगी और ज्ञानयोगी बनते हैं-- 


प्र क्षोदसा धायंसा सस्र एवा सररवती घरुणमायंसी पू्‌!। 

प्रबाबंधाना रथ्येव याति विश्वां अपो मंहिना सिन्धुरन्या! ॥१॥ 

प्र । क्षोदंसा। धायंसा | सले | एपा | सर॑स्वती । धरुणँ। आय॑सी। पर 
प्रन्‍वाबंधाना । रथ्यान्‍ह॒व । याति | विशां: | अपः | महिना। सिन्‍्धुं:। अन्याः। 
॥१॥ 


(प्रायसी) लोहमिव दृढा चास्ति (पू:) भ्रभ्युदये च नगरीव (प्र, क्षोदसा) अ्ज्ञानना- 


शकेन (धायसा) वेगेन (सख्र) सततप्रवाहेण संसारं सिज््चतीव (एबा) इयं हे 
ब्रह्मविद्यात्मिका (प्र, बाबधाना) अत्यन्त वेगेन (रथ्या, इव) नदीव (याति) गच्छति 


तथा (महिना) स्वमहिम्ना (सिन्धु:) स्यन्दमाना (विश्वा, अ्पः) सर्वजलानां नेत्री 
(अ्रन्या:) इतरा5स्ति ।१॥। ह 
पदार्थं-- (सरस्वती) यह निधण्टु २।२३। ५७ वाणी के नामों में पढ़ा है, इसलिए सरस्वत्ती 
यहां विद्या का नाम है। व्युत्पति इसकी इस प्रकार “सरो ज्ञान विद्यतेप्स्था असौ सरस्वती” 
जो ज्ञानवाली हो उसका नाम सरस्वती है। सरस्वती विद्या (धरुणम्‌ृ) सब ज्ञानों का श्राधार 


है (भ्रायसी) ऐसी दृढ़ है कि मानों लोहे की बनी हुई है (पू:) सब प्रकार के अ्रभ्युदयों के लिए 


एक पुरी के सदृश है (प्र, क्षोदसा) अ्ज्ञानों के नाश करनेवाले (धायसा) वेग से (सख्रे ) ग्रनवरत 
प्रवाह से संसार को सिज्चन कर रही है (एपा) यह ब्रह्मविद्यारूप (प्र, बाबधाना) भत्यन्त 


वेग से (रथ्या, इव) नदी के समान (याति) गमन करती श्रौर (महिना) अ्रपने महत्त्व से , 


(सिन्धु:) स्थन्दन करती हुई (विश्वा, श्रपः) सब जलों को ले जानेवाली (भ्रन्या:) और - 
है ॥ १॥। 

भावाथं-- परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यों ! ब्रह्मविद्यारूपी नदी सब प्रकार के 
प्रज्ञानादि पाप पछुओों को बहा ले जाती है श्लौर यही नदी भुवनत्रय को पवित्र करती श्रर्थात्‌ 

प्रन्य जी भौतिक नदियें हैं वे किसी एक प्रदेश को पवित्र करती हैं और यह सबको पवित्र 

करनेवाली है, इसलिए इसकी उनसे बिलक्षणता है। तात्पयं यह है कि यह विद्यारूपी नदी 
श्राध्यात्मिक पवित्रता का संचार श्र भौतिक नदी बाह्य पवित्रता करा संचार करती है । 

कई एक टोकाकारों ने सरस्वती शब्द के वास्तविक अर्थ को न समक कर यहां भौतिक 
तदी के ग्र्थ किये हैं, उन्होंने भ्रत्यन्त भूल की है जो निधण्टु में ५७ प्रकार के वाणी के श्रथों में 
रहते हुए भी सरस्वती शब्द को एक जलनदी के श्रथों में लगा दिया। इस प्रकार की भारी 


पदार्थ:--(सरस्वती) सरस्वती विद्या (धरुणाम) अ्रखिलज्ञानाधारोउस्ति 


तक 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ५ । सू० ९५॥ १७५ 


भूलों के भरजाने से ही वेदार्थ कलद्धित हो रहा है। अस्तु । सरस्वती शब्द से यहां ब्रहा- 
विद्यारूपी नदी ग्रहण है। मालम होता है कि वेद के ऐसे ग्ृढ़स्थलों को न समभने से ही 
भारतवषषे में नादियों की पूजा होने लग गयी ॥१॥ 
एकांचेतत्सर॑स्वती न॒दीनां शचियंती गिरिभ्य आ समुद्रात्‌। 
रायश्रेतन्ती सुर्वनस्थ भूरेघ्वेते॑ पयों दुदुहे नाहुंषाय ॥२॥ 
... एका | अचेतत्‌ | सरस्वती । नदीनाँ। शुति।। यती। गिरिड्म्यः | 
आा। समुद्रात्‌। राय: | चेत॑न्ती | सुवंनस्य । भूरें।। घृ्त | प्य:। दुदुद्ढे। 
नाहुषाय ॥२॥ 
... पंदार्थ:--(नदीनाम्‌) आसु भौतिकनदीषु (एका) नदी (सरस्वती, अचेतत्‌) 
सरस्वतीरूपेण सत्वमलब्ध तथा या (गिरिभ्य:) गिरे: निःसृत्य (आसमुद्रात्‌) 
समुद्रपर्यन्तमेति सा (राय:, चेतन्ती) धनस्थ दात्री (शुचि:, यती) पवित्ररूपेण 
वहन्ती तथा च सा (भुवनस्यथ) संसारस्य (नाहुषाय) मनुष्यान्‌ (भूरे:) बहुतरेण 
(घृतम्‌) जलेन (पय:) क्षीरेण च (दुदुहे) पिर्पाति ।॥२॥। 
पदार्थ--(नदीनाम्‌) इन भौतिक तदियों के मध्य में (एका) एक ने (सरस्वती, श्रवेतत ) 
सरस्वतीरूप से सत्ता की लाभ किया, श्रर्थात्‌ “सरांसि सन्ति यस्या: सा सरस्वती” जिस में 
बहुत सी क्षुद्र नदियाँ मिले उनका नाम सरस्वती है श्रौर जो (गिरिभ्यः) हिमालय से निकल 
कर (आा, समुद्रात्‌) समुद्र तक जाती है, वह सरस्वती (राय:, चेतन्ती,) धन' को देनेवाली है 
 (शुचि: यती) पवित्ररूप से बहती है श्रौर वह (भुवनस्य) सांसारिक (नाहुषाय) मनुष्यों को 
(भूरे:) बहुत (घृतं) जल श्रौर (पयः) दूध से (दुढुहे) पूर्ण करती है ॥ 
भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! यह भौतिक तदियें केवल सांसारिक 
धनों को और संसार में सुखदायक जल तथा दुग्धादि पदार्थों को देती हैं, और विद्यारूपी 


सरस्वती श्राध्यात्मिक धन श्रौर ऐश्वर्य को देनेवाली है। बहुत से टीकाकारों ने इस मन्त्र के 
श्र इस प्रकार किये हैं कि सरस्वती नदी नहुष राजा के यज्ञ करने के लिए संसार में आयी 
प्र्थात्‌ जिस प्रकार यह जनप्रवाद है क्रि भगीरथ के तप करने से भागीरथी गद्भा निकली यह 
भी इसी प्रकार का एक श्रथवादमात्र है, क्योंकि यदि यह भी भागीरथी के समान श्राती तो 
इसका नाम भी नाहुषी, होना चाहिए था, अस्तु। इस प्रकार की कल्पित भ्रनेक कथायें अ्रज्ञान 
के समय में वेदार्थ में भर दी गयीं जिनका वेदों में गन्ध भी नहीं । क्योंकि 'नहुष' शब्द की 
व्युत्पत्ति इस प्रकार है कि “नह्ाति कर्मसु इति नहुषस्तदपत्यं नाहुष:” इससे 'नाहुष' शब्द का 
अर्थ यहाँ मनुष्य सन्‍्तान है कोई राजा विशेष नहीं, इसी से निरुक्तकार ने भी कहा है कि वेदों 
में शब्द यौग्रिक भ्रौर योगरूढ़ हैं, केवल रुढ़ नहीं। इस बात को सायण ने भी अपनी भूमिका 
पें माना है फिर न मालूम क्‍यों यहाँ राजा विशेष मान कर एक कल्पित कथा भर दी ॥२॥ 


श्रथ प्रसद्भः संगत्या पूर्वोक्ताध्यात्मिकविद्यारूपसरस्वत्या: 
ज्ञानमयत्वमुच्यते-- 
अब प्रसद्भूसंगति से पुत्रोक्ति आध्यात्मिक विद्यारूप सरस्वती का ज्ञानरूप से कथन करते हैं-- 
स वांवृधे नयों योषंणास ठृषा शिशुंवषमों यज्ञियांसु | 
स वाजिन मधवं॑दभ्यो द्धाति वि सातयें तन्वे मारजीत ॥३॥ 
स; । वावृधे । नर्य: | योपंणासु | हा | शिशु!।। वृषभः | यज्ञियांस । 
सः । वाजिनं । मघव॑त्‌5भयः । दधाति | वि। सातयें | तने । ममजीत ॥॥३॥ - 


१७६ ऋग्वेद: झ० ५।आअ० ६। व० १९॥। 


पदार्थ:--(सः) स बोध: (नयं:) मनुष्येभ्य: (योषणासु) स्त्रीभ्यश्च (वावधे ) 
वृद्धिमाप, तथा (यज्षियासु) यज्ञीयबुद्धिभूमिषु (वृषा) वर्षितास्ति (शिशु: ) 
अज्ञानच्छेदक: (वृषभः) ऋतानन्दस्य वर्षिता चास्ति, स एव च (मघवद्भ्य:) 
याज्िकेभ्य: (वाजिनम्‌) बल (दधाति) प्रयच्छति, स एव च (सातये) युद्धाय (वि) 
निश्चयम्‌ (तन्वम्‌) शरीरम्‌ (मामृृजीत) संशोध्य योग्यं करोति ।। 

पदार्थ --(सः) वह बोध (नये:) मनुष्यों के लिए श्नौर (योषणासु) स्त्रियों के लिए (वावृधे) 
वृद्धि को प्राप्त हुआ है, शऔौर वह बोध (यज्ञियासु) यज्ञीय बुद्धिरूपी भूमियों में (वृषा) वृष्टि 
करनेवाला है, और (शिशु:) भ्रज्ञानादिकों को छेदन करनेवाला है “श्यतिअज्ञानादिकमिति शिशुः 
शो तनूकरण (वृषभ:) झौर प्राध्यात्मिक झानन्दों की वृष्टि करनेवाला है, और वही 


(मधवदुभ्य:) याज्ञिक लोगों को (वाजिनं) बल (दधाति) देता है और (सातये) युद्ध के लिये 
(तन्‍्वं) शरीर को (विमामृजीत) माज॑न करता है ।॥ ह 
भावार्थ--सरस्वती विद्या से उत्पन्न हुआ प्रबोधरूप पुत्र स्त्री पुरुष को संस्कार करके देवता 
बनाता है भ्रौर यज्ञकर्मा लोगों को याज्ञिक बनाता है । बहुत क्या जो युद्धों में श्रात्मत्याग करके 
शूरवीर बनते हैं उनकी इतने साहसी शऔर निर्भीक एकमात्र सरस्वती विद्या से उत्पन्न हुआ 
प्रबोधरूप पुत्र ही शुरवीर बनाता है, श्रन्य नहीं ॥३॥ 
डत स्था नः सरस्वती जुषाणोप॑ अवत्सुभगों यज्ञे अस्मिन्‌। 
मितज्लुभिनेमस्पेरियाना राया युजा चिदुत्तरा सर्िभ्यः ॥४॥ 
. इत। स्या । न; । सर॑स्वती । जुषाणा । उप॑ । श्रवत्‌ | सुउभगां | य्ञे। 
अस्मिन्‌ । मितज्ञुउमिः । नमस्यें! | इयाना । राया। युजा । चित्‌ । उतूउत॑रा । 
सर्खिउभ्यः ॥४॥ 
पदार्थ :--( स्या, उत, सरस्वती) सा सरस्वती (नः) अस्मभ्यम्‌ (जुषाणा) हितं 
चरन्ती (अस्मिन्‌) एतस्मिन्‌ (यज्ञे) ऋते (श्रवत्‌, सुभगा) शोभमाना विराजते 
(नमस्थे:) स्तोतृभि: (मितज्लुभि:) संयमीभि: (इयाना) प्राप्यमाणा (राया) धनेन 
(सखिभ्य:) मित्राणि (चित्‌, उत्तरा) उत्तरोत्तरं हि (युजा) संयोज्य वर््धयति । 
पवार्थ 5६ (स्था, सरस्वती) वह सरस्वती (नः) हमारे लिए (जुषाणा) सेवन की हुई 
(अस्मिन्‌) इस ब्रह्मविद्याहूपी (यज्ञे) यज्ञ में (अ्रवत्‌) आनन्द की वृष्टि करती है (उत्त) और 
(मितज्ञुभिः) संयमी पुरुषों द्वारा (इयाना) प्राप्त हुई (सुभगा, राया) धन से मित्रों को वृद्धियुक्त 
करती है (चिह्ुत्तरा) उत्तरोत्तर सौन्दर्य्य को देनेवाली (नमस्यें:) नमस्कार से श्रौर (सखिभ्य:) 
मित्रों को सदैव वृद्धियुक्त करती है ॥ 
भावार्थ--सरस्वती विद्या यदि संयमी पुरुषों द्वारा श्र्थात्‌ सदाचारी पुरुषों द्वारा उपदेश 
की जाय तो पुरुष को ऐश्वय्येशाली बनाती है सदा के लिए अ्रभ्युदय सम्पन्न करती है ॥।४॥ 


इमा ज॒द्वांना युष्मदा नमोंझिः प्राति स्तोमं सरस्वति ज्ुपस्व । 
तव॒ शर्मन्प्रियत॑मे दर्धाना उप॑ स्थेयाम शरण न वृत्तम ॥५॥ 
_ इमा । जुह्ानाः । युष्मत्‌ । आ । नम॑:उमिः । प्रतिं। स्तोमें । सरखति। 
जुषष्व । तव॑ । शर्मन्‌ । प्रियडतमे | दधांना;। उप॑। स्थेयाम । शरणं | न। 
वत्तम्‌ ॥५॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ६ । सू० ९५॥ १७७ 


पदार्थ :--(इमा) इसमे याज्ञिका: (जुद्बाना:) हवन कुवेन्त: (नमोभि:) 
नमोवाग्भि: (युष्मदा) त्वामाह्मयन्ति (सरस्वति) हे विद्ये ! (प्रतिस्तोमम्‌) प्रतियज्ञम्‌ 
(जुषस्व) प्रियताम्‌ (प्रियतमे) हे हितकारिणि ! (वृक्ष, न) वृक्षमिव (तव, शरणम्‌) 
भवतीम्‌, शरणम्‌ (स्थेयाम) याम (शर्मन्‌) सुखं च (उप दधाना:) भुझ्जन्तः ॥॥५॥। 

पदार्थ-- (इमा) ये याज्ञिक लोग (जुह्लाना) हवत करते हुए (थ्रुष्मदा) तुम्हारी प्राप्ति 
में रत (नमोभि:) नम्न वाणियों के द्वारा तुम्हारा आ्रावाहन करते हैं। (सरस्वति) हे विद्ये ! 
(प्रतिस्तोम॑ ) इनके प्रत्येक यज्ञ को (जुफ्रव) सेवन कर । है विद्ये ! (तब प्रियतमे) तुम्हारे 
प्रियपन में (शम्मंन्‌) सुख को (दधामा)' धारण करते हुए (उप) निरन्तर (स्थेयाम) सदैव 
तुम्हारी (शरणं) शरण (वृक्ष:, न) आधार के समान हमको आश्रायण करे । 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते. हैं कि, हे याज्ञिक पुरुषों ! तुम इस प्रकार विद्यारूप 
कल्पवृक्ष का सेवन करो जिस”प्रकाशःधूपाँशि संतप्त-पक्षिगण आकर छााप्रद वृक्ष का श्राश्नयण 
करते हैं एवं आ्राप इस सरस्वती क्विश्लाः.क्ा सब'प्रकार से भ्राश्नयण करें ॥५॥ 


अयमु ते सरास्वाति वर्सिष्ठो द्वारावृतस्थ॑ खुभगे व्यांवः। 

वर्ध शुस्ने स्तुव॒ते रांसि वाजांन्यूयं पांत स्वस्तिलिः सदां न। ॥९॥ 

अय॑ | ऊं इति | ते | सरस्वृति | वर्सिष्ठ: । द्वारां। ऋतस्य॑ | सुडभगे। 
वि । आवरित्यावः | वर्ष | शुश्ने । स्तुवते । रासि | वाजान्‌ | यूयं। पात । 
खस्ति5मिः । सदा । नः ॥६॥ १६॥ 

पदार्थ:--(सरस्वति) हे विद्ये ! (सुभगे) हे ऐश्वयंशालिनि ! (प्रयं, ते, 
वसिष्ठ:) अय॑ तवोपासको विद्वान्‌ (ऋतस्य, द्वारौ, व्यावं:) भवत्या: सत्यस्य द्वारं 
विवृणोति (शुक्र ) हे कल्याणिनि ! (स्तुव॒ते) स्तुतिकरत्रे (वाजान्‌, रासि) विविध- 
धन प्रयच्छ (वर्ध) विद्वत्सु प्रसर च (यूयम) भवती (स्वस्तिभिः) कल्याणवाग्भि: 
(सदा) निरन्तरं (नः) अस्मान्‌ (पात) रक्षतु ॥६।। 

0 इति पञ्चनवतितम सूक्तमेकोनविशतितमों वर्गइच समाप्त: ।॥ 

पदार्थ--(सरस्वति) हे ब्रह्मविद्ये ! (श्रयं) यह उपासक (वसिष्ठः) विद्यागुणसम्पन्न (ते) 
तुम्हारे (द्वारी) द्वारों को (सुभो) हे ऐश्वर्य के देने वाली श्रर्थात्‌ श्रौर पारलौकिक अ्रभ्युदय के 
देने वाली वेद विद्ये ! (व्यावः) ब्रह्मवेत्ता पुरुष बोलता है, हे (शुश्र ) कल्याणिनि ! तू (वर्ध) 
बढ़ (स्तुवते) जो पुरुष तुम्हारी स्तुति करते हैं उनके लिये तथा उनको (वाजानू) सम्पूर्ण प्रकार 
के बल दे शौर (यूयं) तू (स्वस्तिभि:) मज्ुल वाणियों से उनको सदा पवित्र कर । 


भावार्थ---जो लोग विद्या को चाहते हैं श्रौर प्रतिदिन विद्या में रत हैं उनके ब्रह्म विद्यारूप 
यज्ञ के दरवाजे खुल जाते हैं तथा वे सब प्रकार के सुखों को प्राप्त होते हैं ॥६॥ 
॥ ९४५वां सृक्त और १९वां वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


दर ही >ब्_न्यूलि 


हा पं कक 
किक डिक 


१७८ ऋग्वेद: झ० ५ । अ० ६ | व० २० ।। 


ग्रथ षण्णवतितमस्य षड़चस्य सुक्तस्य-- 


१-६ वसिष्ठ ऋषि: ॥| १-३ सरस्वती । ४-६ सरस्वान्‌ 
देवता ।। छन्दः १ आर्ची भ्रिग्बहती। २ आर्षो 
भ्रिगुबुहती । ३ निचुतपडक्ति । ४, ५ निचुद्‌- 
गायत्री । ६ शआ्रार्थधी गायत्री ॥ स्वरः १, २ 
मध्यम: । ३ पञचमः । ४-६ षड़जः ।। 
अथोक्त विद्यां नदीरूपेण वण्यंत्े-- 
अब उक्त विद्या को नदी का रूपक बांध कर वर्णन करते हैं- 
बहदु गायिषे व्चोसुर्यों नदीनाम। 
सररवतीमिन्म॑हया सुवक्तिभिं: स्तोमेंबेसिष्ठ रोदंसी ॥१॥ 


बहत्‌ । ऊं इति | गायिषे | वर्चः | अस्॒यों । नदीनाँ। सरंस्वती। इत्‌ । 
पहय । खुवृक्तिउमि: । स्तोमें: | वसिष्ठ | रोदंसी इति ॥१॥ 

पदार्थ:--(नदीनां) नदीनां मध्ये या: फलपुष्पसम्पादिका: तथा (असुर्य्या) 
बलवत्य: ता: (वचः) वाणी: (वसिष्ठ) हे विद्न्‌ ! (गायिषे) स्तुहि (सुवृक्तिभि:) 
सुप्रयोगः (रोदसी) द्रुपृध्वीलोकयो: । (सरस्वतीम्‌) विद्याम्‌ (इत) एवं (महय) 
वद्धय (स्तोमे:) यज्ञैश्च ।।१॥। 

पदार्थ--(नदीनां) नदियों में से जो प्रफुल्लित पृष्पित करनेवाली है और (भ्रसुर्य्या) 
बलवाली है उस (वच:) वाणी को (वसिष्ठ) हे विद्वन्‌ू ! (गायिषे) तू गायन कर (बृहत्‌) भर 
(रोदसी) द्यू और पृथ्वी लोक में (सरस्वतीं, इत्‌) सरस्वती विद्या की ही तुम लोग (महय) 
पूजा करो और वह पूजा (सुवृक्तिभि:) निर्दोष (स्तोमे:) यज्ञों से करो । 


भावाथ--प रमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वान्‌ लोगो ! आपके लिये पूजा योग्य 
एकमात्र सरस्वती विद्या है, उनकी पूजा करनेवाला विद्वान्‌ कदापि गअ्रवनति को प्राप्त नहीं 
होता किन्तु सर्देव श्रभ्युदय को प्राप्त होता है, तात्पय यह है कि सत्कतंव्य एकमात्र परमात्मा 
का ज्ञान है, उसी का नाम (त्रह्मविद्या) सरस्वती व ज्ञान है क्योंकि विद्या, ज्ञान, सरस्वती ये 
तीनों पर्थ्याय शब्द हैं। परमात्मा का ज्ञान तादात्म्यसम्बन्ध से परमात्मा में रहता है इसलिये 
वह भी परमात्मा का रूप है, इसलिये जहां जड़ोपास्ति का दोष ज्हीं आता ॥१७ 


उसे यत्तें महिना शंत्ने अन्धंसी अधिक्तियन्ति प्रव॑:। 
सा नों बोध्यविश्नी मरत्संखा चोद राधों मघोनांम्‌॥२॥ 
उभे इति । यत्‌ | ते। महिना । शुश्रे । अन्धंसी इति। अधि७त्षियन्ति | 
प्रव) | सा | नः | बोधि । अविज्री | मरुतृइसंखा | चोद॑ | राध॑! | मधोनाँ । 
॥२॥। 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ५ । सू ० ९६ ॥। १७९ 


पदार्थ:--(शुभ्र ) हे शुद्धे ! (प्रवः) मनुष्या: त्वत्त: (उभे) दे फले लभन्‍्ते 
(यत्‌, ते) ये फले ते (अन्धसी) दिव्ये स्तः अ्रभ्युदयनिःश्रेयाख्ये च (सा) सा 
ब्रह्मविद्या (न:) अस्माकम्‌ (बोध्यवित्री) बोधनकरत्री भवति (मघोनाम्‌) ऐश्वर्याणां 
सर्वोपरि (राध:) यद्धनमस्ति, हे विद्ये ! (चोद) तन्महा' प्रयच्छ । (मरुत्सखा) त्वं 
ज्ञानाधारोउसि (महिना, अ्धिक्षियन्ति) तव महिम्ना तत्र ज्ञाने ते भक्ता निवसन्ति 


॥२॥।। 


पदार्थ--(शुप्र ) हे पवित्र स्वभाववाली विद्ये ! (पूरवः) मनुष्य लोग तुम से (उभे) 
दो प्रकार के फल लाभ करते हैं (यत्ते) तुम्हारे वे दोनों (अन्धसी) दिव्य हैं श्र्थात्‌ एक श्रभ्युदय 
और दूसरा निश्रेयस (सा) वह बह्विद्या (नः) हमारी (बोध्यवित्री) बोधन करनेवाली है 
(मधघोनां) ऐश्वर्य्य में से सर्वोपरि ऐश्वय्ये (राधः) जो धनरूप हैं, हे विद्ये ! तू वह (चोद) 
हमको दो ॥२॥) 0 


'भद्गरमिद्धद्रा कुंणवत्सर॑स्व॒त्थकंबारी चेतति वाजिनींवती ! 
गृुणाना ज॑मदभिवत्स्तुबाना च॑ वसिष्ठवत्‌ ॥३॥ 


भद्रें। इत्‌। भद्रा। कृणवत्‌। सरस्वती । अर्केवद्अरी | चेतति | 
वाजिनींउवती । गणाना । जमदग्निड्वत्‌ । स्तुवाना | च | वसिष्ठ5वत्‌ | ॥३॥। 


पदार्थ :--(भद्रा) प्राप्तव्या (सरस्वती) विद्या (भद्मू, इत्‌) कल्याणमेव 
(कृणवत्‌) कुर्यात्‌ (अकवारी) या कुज्ञानादेविरोधिनी (चेतति) सर्व बोधयति 
(वाजिनीवती) ऐश्वर्यशालिनी (गृणाना) अविद्या तमोहन्त्री (जमदम्निवत्‌) 
जमदग्निरिव (च) तथा (वसिष्ठवत्‌) विद्वान्‌ इव (स्तुवाना) स्तुयमाना सती हि 
ग्रभीष्ठ फलदा ।॥३।। 


पदार्थ--(भद्दा) प्राप्त करने योग्य (सरस्वती) विद्या (भद्म्‌, इत्‌) कल्याण ही (कृणवत्‌ ) 

करे, जो विद्या (प्रकवारी) कुत्सित अज्ञानादि पदार्थों की विरोधिनी (चेतति) सबको जगाती 

(वाजितीवती) ऐश्वयंवाली (गृणाना) श्रविद्यान्धकार की नाश करनेवाली और बह विद्या 

(जमदग्निवत) जमदग्नि के समान (च) और (वसिष्ठवत्‌) सर्वोपरि विद्वान के समान (स्तुवाना) 
स्तुति की हुई फलदायक होती है ॥ 


भावार्थ -सरस्वती ब्रह्मविद्या जो सब ज्ञानों का स्रोत हैं वह यदि ऋषि मुनियों के समान 
स्तुति की जाय अर्थात्‌ उनके समान यह भी ध्यान का विषय बनाई जाय तो मनुष्य के लिये 
फलदायक होती है 'जमदग्नि' यहां कोई ऋषिविशेष नहीं किन्तु “जमन्‌ अग्निरिब”” जो जमन्‌ 
प्रकाश करता हञ्मा अग्नि के समान देदीप्यमान हो भश्रर्थात्‌ तेजस्वी और ब्रह्मवर्चस्वी हो उसको 
जमदग्नि' कहते हैं, एवम्‌ 'वसिष्ठ' यह नाम भी वेद में गृुणप्रधान है व्यक्तिप्रधान नहीं. जेसा 
कि “धर्मादिकतंव्येघु अतिशयेन बसतीति वसिष्ठ:” जो धर्मादिकतंव्यों के पालन करने में रहे । 
अर्थात जो अपने यम नियमादिव्रतों को कभी भज्भ न करे उसका नाम यहां “वसिष्ठ' है। 


तात्पय यह है कि पुरुष उक्त विद्वानों के समान विद्या को पूजनाहें ओर सत्कतेव्य 
समभता है बह इस संसार में कृतकार्य होता है, भ्रन्य नहीं ।।३॥। 


रच ऋष्वेद: अ० ५ | अ० ६ | व० २० ।। 


अ्रथ उक्तब्रह्मविद्याफलरूप॑ ज्ञान स्तुयते-- 
अब उक्त ग्रह विद्या के फलरूप ज्ञान का कथन करते हैं-- 
जनीयन्तो न्वग्र॑वः पुत्नीयन्तः सुदानंवः । 
सर॑स्वन्तं हवामहे ॥४॥ 
जनिः्यन्त: । नु। अग्र॑वः | पुत्रिअ्यन्त: । सुडदानंवः । सरंस्वन्तं । 
हवामहे ॥४॥॥ 
पदार्थ :--(जनीयन्त:) शुभ कुटुम्बमिच्छन्त: (पुत्रीयन्त:) शुभसन्तानमिच्छन्तः 
(अग्रवः) ब्रह्मपदमिच्छन्त: (सुदानव:) सुदातारः: वयम्‌ (नुं) श्रद्य (सरस्वन्तम्‌) 
सरस्वतीसुतं ज्ञानम (हवामहे) आह्वुयामः ।॥४॥। 
पदार्थ---(जनीयन्त:) शुभ सनन्‍्तान की इच्छा करते हुये (पुन्नीयन्त:) पुत्रवाले होने की 
इच्छा करते हुए (सुदानव:) दानी लोग (श्रग्रव:) ब्रह्म की समीपता चाहनेवाले (नु) आज 
(सरस्वन्तम) सरस्वती के पुत्ररूपी ज्ञान को (हवामहे) आ्रवाहन करते हैं ॥ 
भावाथथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे पुरुषो ! तुम ब्रह्मज्ञान का श्रावाहन करो, जो 
विद्यारूपी सरस्वती माता से उत्पन्न होता है भौर सम्पूर्ण प्रकार के अ्रनिष्ठों को दूर 'करनेवाला 
है, परन्तु उसके पात्र वे पुरुष बनते हैं जो उदारता के भाव और वेदरूपी विद्या के श्रधिकारी 
हों, अर्थात्‌ जिनके मल विक्षेपादि दोष सब दूर हो गये हों और यम-नियमादि सम्पन्न हों, वे ही 
ब्रह्मतान के अधिकारी होते हैं, अन्य नहीं, या यों कहो कि जो श्रद्भ और उपाजड़रों के साथ वेद 
का अ्रध्ययन्त करते और यमनियमादिसम्पन्न होते हैं । ४॥। ; 
ग्रथ ज्ञानं त्रोतोरूपेण वण्येते-- 
अब ज्ञान को स्लोतरूप से वर्णन करते हैं-- 
ये तें सररव ऊर्मयो मधुमन्तों घृतश्रुत॑: । 
लेमिनोंउबिता भंव ॥५॥ 
ये। ते। सरस्वः। ऊर्मये:। मधुंउमन्तः | घृतडश्ुत:। तेमि:। नः। अविता। 
भव ॥५॥ 
पदार्थ:--(सरस्व:) हे सरस्वः ! (ये, ते) ये तव (मधुमन्तः). मधुरा॥ 
(घृतश्चुत:) मसृणा: अनेकस्रोतस: (ऊर्मय:) वीचय: (तेभि:) ते: (नः) अस्माकम्‌ 
(अविता) रक्षिता (भव) एधि ॥॥५॥। 
पदार्थ--(सरस्व:) हे सरस्वः “मतुवसोसुसंबुद्धों छन्दसि” (ये) जो (ते) तुम्हारी (ऊर्मय:) 
लहरें हैं (मधुमन्त:) वे बड़ी मीठी (घृतश्चुत:) और जिनमें से नाना प्रकार के स्त्रोत बह रहे हैं, 


“चघृतमिति उदकनामसु पठितम्‌ । निघ० १॥१२॥ (तेभि:) उनसे (नः) हमारे (शभ्रविता) तुम 
“रक्षक (भव) बनी | 


भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यों ! ब्रह्मविद्यारूपी सरित की लहरें अ्रत्यन्त 
मीठी हैं, और आप विद्याप्राप्ति कें लिये सदैव यह विनय किया करें कि वह विद्या अपने विचित्र 
स्ावों से श्रापकी रक्षक बने ।। ५॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ | अं० ६ । सुं० ९७ ॥ श्द१्‌ 


पीपिवांसं सरंस्वतः स्तनं यो विम्वदंशेतः । 
'मक्षीमहिं प्रजामिषम्‌ ॥९॥२०॥ | 
पीपिअवांस । सरस्वतः । स्तन | यः । विश्व८दर्शतः । मक्तीमहिं । प्रज्जां । 
इस ॥६॥२०॥ 
पदार्थ :--है परमात्मन्‌ ! (सरस्वतः) ब्रह्मविद्याया: (स्तनम्‌) त॑ पयोधरम्‌ 
(पीपिवांसम्‌) यो हि अमृतेन पूर्ण: पीन: (यः) यश्च (विश्वदर्शत:) सर्वविधज्ञानदाता 
तं पीत्वा (प्रजाम्‌, इषम्‌) प्रजामन्नादिकं च (भक्षीमहि) श्रयेम ॥६।। 
॥ इति षण्णवतितमं सुक्‍त॑ विशों वर्गइच समाप्त: ।। 
पदार्थं-हे परमात्मन्‌ ! (सरस्वतः) ब्रह्मविद्या के (स्तनम्‌) उस स्तन को (पीपिवांसम्‌) 
जो कि अमृत से भरा हुआ है, श्रोर (य:) जो (विश्वदर्शत:) सब प्रकार के ज्ञानों को देनेवाला 


है श्रर्थात्‌ जिसको पीकर सब प्रकार की श्राँखें खुलती हैं, उसको पीकर (प्रजाम्‌ इषम्‌) प्रजा के 
सब ऐश्वर्य को (भक्षीमहि) हम भोगें । ह 


भावार्थ--जीव प्रार्थना करता है कि परमात्मन्‌ ! मैं ब्रह्मविद्या के स्तन का पान करू, 


जिस अ्रमृत को पीकर पुरुष दिव्य दृष्टि हो जाता है और संसार के सब ऐश्वर्यों के भोगने योग्य 
बनता है॥ ६ ॥ 


0॥ ९६वां सुकत और २०वां वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


श्रथ ददाचंस्य सप्तनवतितमस्य सुक्तस्थ-- 

१--१० वसिष्ठ ऋषि: !। १ इन्द्र:। २, ४-८ बृहस्पति: । 
३, £ इन्द्रा-ब्रह्मरस्पति । १० इन्द्राबहस्पती देवते ।। 
छन्दः १ आार्षी त्रिष्टप्‌ । २, ४, ७ विराट त्रिष्टप्‌ । 

३, ५, ६, ८-१० निच॒त्‌ त्रिष्टुप्‌ ॥॥ 
घेवतः स्व॒रः ।। 
ग्रथ प्रसद्भासद्भत्या विद्यापतिब्र ह्मणस्पतिवंण्यंते-- 
अथ प्रसद्भूसद्भूति से ब्रह्मणस्पति विद्या के पति परमात्मा का वर्णन करते हैं-- 
यज्ञे दिवो नषदने एथिव्या नरों यत्र देवयवों मदन्ति । 

इन्द्राय यत्र सव॑नानि सुन्त्रे गसन्मदांय प्रथम वर्यश्व ॥१॥ 
यज्ञे | दिवः । नृ5सद॑ने । पृथिव्या: । नर॑ः । यत्र । देव5यव॑: । मदन्ति । 
इन्द्रांय | यत्र | सव॑नानि | सुन्वे । गर्मत्‌ । मर्दाय । प्रथम । वयं) | च ॥१॥ 


पदार्थे:--(यत्र यज्ञे) यस्मिन्यज्ञे (देवंयव:) ईश्वरं कामयमानाः (नरः) मनुष्या: 
(मदन्ति) हृष्यन्ति,-तंथा.-च (नृसदने) यत्र यज्ञे (दिवः) झलोकात (पृथिव्या:) 


ह् ऋग्वेद: झ्र० ५ । झ्र० ६ । बँ० ३१ ॥। 


पृथिव्याम्‌ (गमत्‌) विद्वांस श्रायान्ति, यत्र च (वयः) ब्रह्मणो जिज्ञासव: (प्रथमम्‌) 
प्राक्‌ (मदाय) ब्रह्मानन्दायोपतिष्ठन्ते, तत्र (इन्द्राय) परमात्मने (सवनानि) 
उपासना: (सुन्वे) कुर्याम्‌ ।।१॥। 


पदार्थ -- (यत्र, यज्ञे) जिस यज्ञ में (देवयव:) देव ईश्वर परमात्मा को चाहनेवाले (नर ) 
मनुष्य (मदच्ति) आनन्द को प्राप्त होते हैं और (नृषदने) जिस यज्ञ में (दिव:) लोक से 
(पृथिव्या:) पृथिवी पर (गतम्‌) विद्वान्‌ लोग विमानों द्वारा आते हैं, और जिस यज्ञ में (बयः) 
ब्रह्म के जिज्ञासु (प्रथमम) सबसे पहले (मदाय) ब्रह्मानन्द के लिये श्राकर उपस्थित होते हैं, 
उसमें (इन्द्राय) “इन्दतीतीन्द्रः परमात्मा” परमात्मा की (सवनानि) उपासनायें (सुन्वे) करूँ ॥ 

भावाथ---परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे जिज्ञासु जनों ! तुम उपासनारूप यन्नों में 
परस्पर मिल कर उपासना करो और द्युलोकद्वारा विमानों पर आये हुये विद्वानों का श्राप भली 
भाँति सत्कार करें, यहाँ जो 'सुन्बे! उत्तम पुरुष का एक वचन देकर जीव की ओर से प्रार्थना 
कथन की गयी हैं यह शिक्षा का प्रकार है, श्रर्थात्‌ जीव की श्रोर से यह परमात्मा का वचन है 
यही प्रकार “अग्निमीछे पुरोहितम ऋक्‌ १, १ १* मैं परमात्मा की स्तुति करता हूँ इत्यादि 
मन्‍्त्रों में भी दर्शाया गया है। इससे यह सन्देह सवंधा निर्मल है कि यह वाक्य जीवनिर्मित 
ईश्वर निर्मित नहीं, क्योंकि उपासना प्रार्थना के विषय (में) सवंत्र जीव की और से प्रार्थना 
बतलायी गयी है । 


प्रन्य उत्तर इसका यह भी है कि ग्रन्थ में पूर्व पक्ष और उत्तर पक्ष दोनों ही ग्रन्थकर्त्ता की 
श्रोर से होते हैं फिर भी पूर्व पक्ष श्रन्य की श्रोर से श्रौर उत्तर पक्ष ग्रन्थकर्त्ता की तरफ से कथन 
किया जाता है, यही प्रकार यहाँ भी है श्रोर ऋग्वेद के दशर्वें मण्डल के श्रन्त में “संगच्छध्वम 
संवदध्वं ॥ ऋ. मं. १0 सू. १९१-२॥ यह तुम्हारा मन्तव्य श्रौर कतंव्य एक सा हो और 
समानी व आकूति: समाना हृदयानि व:” ॥ ऋ, १०११।९१।४ ॥ तुम्हारा भाषण और तुम्हारे 
हृदय एक से हों, इस स्थल में ईश्वर ने श्रपती ओर से विधिवाद को स्पष्ट कर दिया, जिसमें 
गन्ध मात्र भी सन्देह नहीं ॥ १ ॥। 


आ दैव्धां व्ृणीमहेवॉसि बृहस्परतिनों मह आ संखाय: । 

यथा भर्वेम मीछछुषे अनांगा थो नो दाता प॑रावत॑ः पिलेब ॥२॥ 

था। देब्या। वृणीमहे। अवाँसि। बृहस्पति! । नः। महे। आ ! 
सखायः । यर्था | भरे | मील्हुपें | अनांगा; | यः | न; । दाता | पराउवर्त; । 
पिताउइव ॥२॥ 

पदार्थ :--(सखाय:) है मित्राणि ! (बृहस्पति:) परमात्मा (नः) अस्मान्‌ 
(देव्या, अवांसि) दिव्यतया, रक्षेत्‌ वयं च स्वयज्ञे (आवणीमहे) त॑ं वणिमहि (यथा) 
येन विधिना (मीछ्छहुषे) विश्वंभरस्य पुरः (अनागा:) निर्दोषा: (भवेम) स्थाम (यः) 


यः परमात्मा (नः) अस्माकम्‌ (परावतः, पितेव) शत्नोस्त्रायमाण: /पितेव (दाता) 
जीवनदातास्ति ॥२॥ 

पदार्थ--(सखाय:) हे मित्र लोगों ! (बृहस्पति:) “बुहता पति: बृहस्पति: ब्रह्म वे 
बहस्पति:” शतपथ काएड ९; प्रषा० ३। बा० २। क० १८॥ यहाँ बहस्पति नाम ब्रह्म' का है 
नि )वह परमात्मा हम लोगों की (देव्या, श्रवांसि) रक्षा करें, हम लोग अपने यज्ञों में (आवृर्णी महे) 


ऋग्वेद: मं० ७ । झ्र० ६ । सू० ९७ ॥। श्घई 


वरण करें अर्थात्‌ उसको स्वामीरूप से स्वीकार करें (यथा) जिस प्रकार (मीछहुषे) विश्वम्भर 
के लिये (अ्रवागा:) हम निर्दोष (भवेम) सिद्ध हों (यः) जो परमात्मा (नः) हमको (परावतः, 
पितेव) शत्रुओं से बचानेत्राले पिता के समान (दाता) जीवनदाता है । 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे मनुष्यो ! तुम उस बृहस्पति की उपासना 
करो जो तुमको सब विध्नों से बचाता है औ्नौर पिता के समान रक्षा करता है। इस मन्त्र में 
बृहस्पति शब्द परमात्मा के लिये श्राया है जैसा कि “शच्नो मिंत्र: शं वरुणः शन्नों भवत्वर्थंसा । 
शन्न इन्द्रो बृहस्पति: शत्नों विष्णुरुरुक्रम:” यजु: ३६।९॥ इस मन्त्र में 'बुहस्पति' शब्द परमात्मा 
के श्रथ॑ में है ।।२॥। 


लम ज्येष्ठे नमंसा हविशि! सहोव॑ ब्रह्मंणस्पतिं गणीषे। 
इन्द्र छोको माहि देव्यं: सिषक्त यो ब्रह्मंणों देवकृतस्थ राजा ॥३॥ 


ऊ इति । ज्येप्ठं। नमसा । हवि;डमि; । सुउशेव॑ । ब्रह्मण:। पर्ति। 
गुणीषे । इन्द्रें । छोकफ॑ । महि । देव्यं:। सिसक्तु | यः । ब्रह्म॑णः । देव5कैतस्य। 
राजां ॥३॥ 

पदार्थ :--(तम्‌, उ) तमेव (ज्येष्ठम्‌) सर्वस्मात्परम्‌ (ब्रह्मणस्पतिम्‌) वेदानां 
पतिम्‌ (नमसा, गुणीषे) गृह्लामि (इन्द्र, महिं) तमेश्वर्यवन्तं महात्मानम्‌ (देव्य:, 
इलोक:) इयं दिव्यस्तुति: (सिसक्तु) सेवताम्‌ (यः) यो हि (देवकृतस्य ब्रह्मण:) 
ईश्वरनिर्मित वेदस्य (राजा) प्रकाशक: (सुशेवम्‌) स सर्वेषामुपास्योइस्ति ।॥३॥। 

पदार्थं--(तम्‌, उ) उसी (ज्येष्ठडम) सबसे बड़े और (त्रह्मणस्पतिम्‌) वेद के पति 
परमात्मा को (नमसा, गृणीषे) नम्नता से ग्रहण करता हूँ, यहां उत्तम पुरुष के स्थान में मध्यम 
पुरुष का प्रयोग व्यत्यय से है (इन्द्र, महि) उस परमैश्वयंसम्पन्न परमात्मा को (दैव्य:, श्लोक:) 
यह दिव्य स्तुति (सिसक्तु) सेवन करें (यः) जो (देवक्ृतस्थ, ब्रह्मण:) ईश्वरक्ृत वेद का (राजा) 
प्रकाशंक है, श्रौर वह परमात्मा (सुशेवम) सबका उपास्य देव है ।॥। 

भावाथं--इस मन्त्र में इस बात का उपदेश किया गया है कि वेदप्रकाशक परमात्मा ही 
एकमात्र पूजनीय हैं, उसको छोड़ कर ईश्वरत्वेन श्रौर किसी की उपासना नहीं करनी 
चाहिये ।:३॥ 

स आ नो योनि सदतु प्रेष्ठो बृहस्पतिविश्ववारों यो अस्ति। 

कार्मों रायः सुवीर्षस्ष त॑ दात्पंर्षन्नो आतिं सश्रतों अरिष्टान्‌ ॥४॥ 

सः | आ । नः | योनिं। सदत । प्रेष्ठ; | बृहस्पति! | विश्वष्वारः । यः । 
अस्ति | काम: । राय; । सुअवीर्यस्य । त॑ | दात्‌ । पर्षत्‌ । न । अति । सश्तः । 
अरिट्टान ॥।४॥| 

पदार्थे:--(सः) ईश्वर: (नः) अ्रस्माकम्‌ (योनिम्‌) हृदये (आसदतु) निवसतु 
(यः) योहि (प्रेष्ठ:) सर्वहित: (बुहस्पति:) विश्वस्थ पति: (विश्ववार:) विश्वोषास्य: 
(अ्रस्ति) विद्यते (सुवीरयस्थ) शोभनबलस्थ (रायः) स्वैश्वयेस्थ च (काम: ) 


-ममाभिलाषो यः (तम्‌) तमिष्टम्‌ (दात्‌) दद्यात्‌ तथा व (सश्चतः) उपकद्रुतान्‌ (नः) 


अस्मान्‌ (भ्ररिष्टान्‌) सुरक्षान्विधाय (अति पर्षत्‌) रक्षतु सर्वत: ॥।४॥। 


श्दोड ऋग्वेद: अ० ५ । श्र० ६ । व० २१।॥। 


पदार्थ--(स:) वह प्ररमात्मा (नः) हमारे (योनिम्‌) हृदय सें (प्रा, सदतु) निवास . करे 
(यः) जो परमात्मा (प्रेष्ठ:) सबका प्रियतम (बृहस्पति:)- निखिल ब्रह्माण्डों का पति (विश्ववार:) 
सबका उपास्यदेव (भ्रस्ति) है, (सुवीय॑स्‍्य) हमको जो ब्रह्मचर्यरूपी बल (राय:) शौर ऐश्वयं की 
(काम:) इच्छा है (तम्‌) उसको (दात्‌) दे, भौर (सश्रतः) उपक्रवों में फंसे हुए (न:) हमको 
(अरिष्टान्‌) सुरक्षित करके (प्रति, पंत) शत्रश्नों से बचावे । 

भावा्थं--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे पुरुषो ! तुम उस परमदेव को श्रपने 


हृदयमन्दिर में स्थान दो जो सबका एकमात्र उपास्यदेव और इस निखिल ब्रह्माण्ड की उत्पत्ति, 
स्थिति, प्रलय करता है ॥४॥ 


तमा नो अकेमसतांय जुष्टसिमे घांसुरसतांसः पुराजा! । 


शुर्चिकन्दं यज़तं पस्त्यांनां बृहस्परतिंमनवार्ण हुवेम ॥«॥२१॥ 

त॑ं। झा। नः | अर्के | अमृतांय | जुष्टँ । इमे । धासु।। अमृ्तासः । 
3राध्जा; । शुर्विंउक्रन्द | यजञतं | पत्यानां। बृहस्पर्ति। अनर्वाणं। हुवेम । 
॥५॥२ १॥ 


पदार्थ:--(बृहस्पतिम्‌) विश्वेश्वरम्‌ (अनर्वाणम्‌) इन्द्रायगोचरम्‌ (तं, हुवेम) 
त॑ ज्ञानिन प्राप्नुयाम (शुचिक्रन्दम्‌) शुद्धस्तोत्रम्‌ (अ्रकंम्‌) स्वप्रकाशम्‌ (यजतम्‌) 
यष्टव्यम्‌ (अमृताय, जुष्टम्‌) अ्रमृताय हेतवे सेवितम्‌, यम्‌ (अ्रमृतास:) मुक्तिभाज: 
(पुराजा:) प्राचीना: (इमे) इमे देवा: (पस्त्यानाम्‌, नः) गृहस्थेषु श्रस्मासु (आधासु:) 
धारितवन्तः ॥॥५॥। । 

पदार्थ--(बृहस्पतिम्‌) सबके स्वामी (अनर्वाणम्‌) जो इन्द्रिय-प्रगमोचर है (तं हुवेम) 
उसको हम ज्ञान द्वारा प्राप्त हों (शुचिक्र्दम्‌) जिसके पवित्र स्तोत्र हैं (अकंम्‌) जो स्व॒तःप्रकाश 
है (यजतम्‌) जो यजनाहं है (अमृताय, जुष्टम्‌) जो प्रमृतमय है जिसको (भ्रमृतास:) मुक्ति सुख 
के भजनेवाले (पुराजा:) प्राचीन (इमे) इन देवों ने (पस्त्यानाम्‌, नः) गृहस्थों हम लोगों को 
(श्राधासु:) धारण कराया है | 

भावाथं---जो परमात्मा स्वतःप्रकाश श्रौर जन्ममरणादि धर्मरहित है श्रर्थात्‌ नित्य शुद्ध 
बुद्ध मुक्त स्वभाव है उसको हम श्रपने शुद्ध श्रन्त:ःकरण में धारण करें, तात्पये यह है कि जब 
मन मलविक्षेपादि दोषों से रहित हो जाता है तब उसे ब्रह्म की अ्रवगति श्र्थात्‌ ब्रह्मप्राप्ति होती 
है, और ब्रह्मप्राप्ति के भ्र्थ यहां ज्ञानद्वारा प्राप्ति के हैं, देशान्तर प्राप्ति के नहीं | इस बात को 
भलीभाँति निम्नलिखित मन्त्र में वर्णत किया गया है ॥॥५॥ 

इयमेव ब्रह्मावगतिरधस्तनमन्त्रेण निरूप्यते--- 
यह ब्ह्मप्राप्ति नीचे के मन्त्र से निरूपण की जाती है--- 


त॑ शग्मासों अरुषासो अश्वा बृहस्पति सहवाहों वहन्ति । 

: सहश्रिय्यस्थ नीव्ठंवस्सधर्थं नमो न रूपमंर्ु्षण बसांनाः ॥९॥ 

त॑ | शग्मासंः | अरुपासंः | अखां: | बृहस्पति । सहब्वाईः। वहन्ति । 
सह: | चित्‌। यस्य॑। नी्ंजत्‌ | सधडस्थे। नभः। न। रूप। शरुप। 
कसाना ॥६ै॥ ॥ ह 


ऋग्वेद: मं० ७.। भ्र० ६ । सू० ९७॥। १८५ 


: पद्रार्थ:--(तम) त॑ बृहस्पति परमात्मानम्‌ (सधस्थम्‌)- सर्वसंनिहितम्‌- (नभः) 
आकाशमिव विभुम्‌ (न, रूपम्‌) रूपहीनम्‌ (अ्रुषम) सर्वज्ञम्‌ (वसाना:) विषयं 
कुवंती (शग्मास:) आनन्दयन्ती (अरुषास:) परमात्मपरायणा (अश्वा:) त्वरितगमना 
(सहवाह:) परमात्मना सहयोजयन्ती इन्द्रियवृत्ति: (वहन्ति) त॑ प्रापयति, यः (सहः:, 
चित्‌) बलरूप: (यस्यनीछवत्‌) यस्येदं ब्रह्माण्ड नीडवत्‌ कुलायवत्‌ ॥६॥। 

पदार्थ--(तम्‌) उस (बृहस्पतिम्‌) परमात्मा का जो (सधस्थम्‌) जीव के शत्यन्त 
संनिहित है (नभः,). औौर भ्राकाश के समान सवंत्र व्यापक है (नं, रूपम) जिसका कोई रूप 
नहीं है उस (प्ररुषम) सर्वव्यापक परमात्मा को (वसानाः) विषय करती हुईं (शग्मास:) आनन्द 
को अनुभव करनेवाली (अरुषास:) परमात्मपरायण (अश्वा:) शीघ्रगतिशील (सहवाह:) 
परमात्मा से जोड़नेवाली इन्द्रियवृत्तियां (वहन्ति) उस परमात्मा को प्राप्त कराती हैं, जो 
परमात्मा (सह:, चित्‌ू) बलस्वरूप है श्नौर (यस्य, नीलछवत्‌). जिसका नीड श्रर्थात्‌ घोंसले के 
समान यह ब्रह्माण्ड है ।। 

भावार्थ-- श्रवण, मनन निदिध्यासनादि साधनों से संस्कृत हुई श्रन्त:करण की वृत्तियां 
उस नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव ब्रह्म को प्राप्त कराती हैं जो स्वंव्यापक और शब्द, स्पर्श, 
रूप, रस, गन्ध श्रादि गुणों से रहित है और कोटानुकोटि ब्रह्माण्ड जिसके एकदेश में जीवों के 
घोंसलों के समान एक प्रकार की तुच्छ सत्ता से स्थिर है, इस मन्त्र में उस भाव को विशाल 
किया है. जिसको “एतावानस्थ महिसातो ज्यायांश्व पूरुष:। पादोधस्थ विश्वा. भूतानि 
त्रिपादस्थामृतं दिवि' ॥ ऋ., १०।९०।३॥। । 

इस मन्त्र में वणेन किया है कि कोटानुकोटि ब्रह्माण्ड उस परमात्मा के एकदेश में क्षुद्र 
जन्तु के घोंसले के समात स्थिर हैं, श्रथवा यों कहो कि “युञ्जति ब्रध्नमरुषं चरन्तं परितस्थुष:, 
रोचन्ते रोचना दिवि” । मं. १ । सू. ६। १। जो योगी लोग स्वेब्यापक परमात्मा को योगज 
सामथ्यं से अनुभव करते हैं प्रर्थात्‌ योग की वृत्ति द्वारा उस परमात्मा का मनन करते हैं, वह 
ब्रह्म के प्रकाश को लाभ करके तेजस्वी श्रौर ब्रह्मवर्चस्वी बनते हैं ।॥६॥ 


स हि शुचिंः शातपंत्रः स शुन्ध्युहिर॑ण्यवाशीरिषिरः स्वषोः 
बृहरपाति! स स्वावेश ऋष्वः पुरू सर्खिभ्य आसुति करिषठः ॥७॥ 


सः । हि | शुति! | शतउपंत्र: | सः | शुन्ध्यु; | हिर॑यगय5वाशीः । इषिरः 
“इसाः । बहस्पति। | सः | सुदआवेश:ः। ऋष्वः | पुरु। सर्खिध्म्यः। आउसुर्ति। 
करिंह्र; [७ .... ह 
पदार्थ :--(सः, हि) स परमात्मा निश्चयं (शुति:) शुद्ध: (शतपत्र:) सर्वेशक्ति- 
मान्‌ (सः, शुन्ध्यु:) सर्वशोधकः (हिरण्यवाशी:) सुवर्णवाग्‌ (इषिरः) सर्वप्रियः 
(स्वर्षा) आनन्ददः (बृहस्पति:) अखिलब्रह्माण्डशासन: (स्वावेश:) सर्वाधार 
(ऋष्व:) दर्शनीय:, एवं भूत: सः (स्खिभ्यः) स्वभक्ते भ्यः (पुरु) बहुतरम्‌ (आसुतिम्‌ ) 
ऐश्वयम (करिष्ठ:) करोतितराम्‌ ॥७।। 
पदार्थ--(सः, हि) वह परमात्मा निश्चय (शुचिः) शुद्ध है (शतपत्र:) सर्वशक्तिमान्‌ है 
(सः) वह परमात्मा (शुन्ध्यु:) सबको शुद्ध करनेवाला है (हिरण्यवाशीः) स्वर्ण मयी वाणीवाला 
है “बाशीतिवाइ नामसुपठितं” । निघण्टी ६, १६१ ॥ (इषिर:) सर्वेप्रिय (स्वर्षा:) आनंन्‍्द का 


१5६ ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ६ । व० २२ ।। 


दांता' (बृहस्पति:) कीटानुकोर्टि ब्रह्माण्डों का पति (स्वावेश:) सर्वाधार (ऋष्व:) दर्शनीय, इस 
प्रकार का परमात्मा (सबिभ्यः) अपने भक्तों, जिज्ञासुभ्रों के लिये (पुरु) बहुत (श्रासुतिम) ऐश्वर्य 
(करिष्ठ:) करता है ॥७॥॥ 


भावाथथं--उक्तगुणसम्पन्न परमात्मा. अपने भक्तों को श्राध्यात्मिम, आधिभौतिक, 
आधिदेविक तीनों तापों को मिटा कर श्रति ऐश्वर्य प्रदान करता है ॥७॥ 


देवी देवस्थ रोदेसी जनिंच्नी बृहस्पति वाबूधतुमेहित्वा | . 

दक्ताय्यांय दक्षता सखायः करदब्रह्म॑ण सुतरां सुगाधा ॥८4॥ 

देवी इतिं । ेवस्यं । रोदंसी इति। जनित्री इति। बृहस्पति। ववृधतुः । 
महिउ्त्वा । दक्षाय्यांय । दक्तत। सखायः। कर॑ंत्‌। अह्यंणे। सुडतरां । 
सुडगाधा ॥८॥ 


पदार्थ :--(देवस्य) परमात्मन: (बृहस्पतिम) महिमानम्‌ (रोदसी, देवी) 
द्यावापृथिव्यां (ववृधतु:) वर्धवतः, हे जिज्ञासव: ! (महित्वा) तस्य महत्वम्‌ 
(दक्षाय्याय) यत्सर्वातिरिक्तं तत्‌ (सखाय:) मित्राणि ! यूयमपि (दक्षत) वर्धयत 
(ब्रह्मणे) यो हि वेदं॑ (सुतराम्‌) सुखेन सागरतारकम्‌ (सुगाधा) सुखेन गाहनीयं॑ 
(करत्‌ भ्रकरोत्‌) ।।८।। 


पदार्थ--(देवस्य) उक्त देव जो परमात्मा है उसकी (बृहस्पतिम्‌) महत्ता को (रोदसी, 
देवी) द्युलोक भ्ौर पृथवी लोक रूपी दिव्यशक्तियें (ववृधतु:) बढ़ाती हैं । है जिज्ञासु लोगो ! 
(महित्वा) उसके महत्त्व को (दक्षाय्याय) जो सर्वोपरि है उसको (सखाय:) हे भिन्न लोगो ! 
तुम भी (दक्षत) बढ़ाओ, भौर (ब्रह्मणे) जिस परमात्मा ने वेद को (सुतरां) इस' भवसागर के 
तरने योग्य (सुगाधा) सूखपूरवक श्रवगाहन करने योग्य (करत) बनाया है॥ 

भावार्थ--इस मन्त्र में युलोक और पृथिबी लोक के बृहस्पति परमात्मा को द्योतक 
वर्णन किया है, अर्थात्‌ पुथिव्यादि लोक उसकी सत्ता को बोधन करते हैं। यहां जनित्री के ये 
श्र हैं कि इसकी आविर्भाव (प्रकट) करते हैं और ब्रह्मशब्द के श्रर्थ जो यहाँ सायणाचाय ने 
प्रश्न के किये हैं वह सर्वेदा वेदाशय के विरुद्ध हैं क्योंकि इसी सूक्त में ब्रह्मणस्पति शब्द में ब्रह्म 
के भ्रथं वेद के श्रा चुके हैं, फिर यहां भ्रन्न के श्र कैसे ? यूरोप देश निवासी मोक्षमूलर भट्ट, 
मिस्टर विल्सन, श्रौर प्रिफिथ साहब ने भी इस मन्त्र के अ्र्थ यही किये हैं कि दयुलोंक और 
पृथिवी लोक ने बृहस्पति को पैदा किया, यह अ्रथ वैदिक प्रक्रिया से स्वथा विरुद्ध दै 
झसतु ॥। 

इसका बलपूर्वक खण्डन हम निम्नलिखित मंत्र में करेंगे ॥८॥॥ 

इय॑ वाँ ब्न्‍्मणरपते खुत॒क्तित्रेत्नेन्द्राथ वज्िणें अकारि। 

अविष्ट॑ घियों जिगतं पुर॑न्धीजजस्तमर्यों वन॒ुषामरांतीः ॥९॥ 


हुये । वां। ब्रह्मण। पते । सुथ्वक्ति: । ब्रह्म॑ । इन्द्राय | वज़ियेँ। भ्रकारि । 
झविष्ट | धिय॑ः । जिगृतं । पुरंडधी! । जजस्ते । अये। । वनुषाँ । गरांतीः ॥६॥ 


ऋषवेद: मं० ७ | अ० ६ । सू० ९७ ।। १८७ 


- पंदाथे:--(अहाणस्पते) हे सर्वाधिपते ! (वाम्‌) तंब (इयम्‌) इयं (सुवृक्तिः) 
दोष रहिता स्तुति: या (ब्रह्म, इन्द्राय) ऐश्वरवते भवते (वज्िणे) ज्ञानमयाय 
(्रकारि) कृता, सा (अविष्टम्‌) अस्मात्रक्षतु, तथा (धियः, जिगृतम्‌, पुरन्धी:) 
अस्माकम्‌ भावनां स्वीकरोतु तथा (अयये:) ईश्वर: (वनुषाम्‌) प्राथयमानानाम्‌ नः 
(अराती:) शत्रून्‌ (जजस्तम्‌) अपवर्तयताम्‌ ॥॥९।। 


पदार्थ--(ब्रह्मणस्पते) हे ईश्वर ! (वां) तुम्हारी (इयम्‌) यह [सुर्वृक्तिः) दोषरहित 
स्तुति जो कि (ब्रह्म, इन्द्राय) सर्वोपरि ऐश्व्युक्त (वज्जिणे) ज्ञानस्वरूप भ्रापके लिये (अकारि) 
की गयी है वह (अ्रविष्टम्‌ू) हमारी रक्षक हो श्रौर (धियः, जिग॒तं, पुरन्धी:) हमारी सब 
भावनाओं को स्वीकार करे । (प्रयें:) परमात्मा (वनुषाम्‌) प्रार्थनायुक्त हम लोगों के (अराती:) 
शत्रप्नों को (जजस्तम्‌) नाश करें॥ 


भावाथं --इस मन्त्र में ब्रह्मणस्पति शब्द उसी वेदपति परमात्मा के लिये प्रयुक्त हुआ है 
जिसका वर्णन इस सूक्त के कई एक मन्त्रों में प्रथम भी आ चुका है । 


ब्रह्मणस्पति के श्रथ॑ बेद के पति हैं श्र्थात्‌ ग्रादिसुष्टि में ब्रह्मवेदविद्या का दाता एक 

मात्र परमात्मा था, इसी पभ्रभिप्राय से परमात्मा को (त्रह्म) वेद का पति कथन किया 
गया है ।॥। 
यद्यपि ब्रह्मशब्द के प्र्थ प्रकृति के भी हैं, ब्रह्म बड़े को भी कहते हैं, इस प्रकार पुथिव्यादि 
लोक लोकान्तरों का नाम भी ब्रह्म है तथापि मुख्य नाम ब्रह्म परमात्मा का ही है जैसा कि 
“तदेबाग्निस्तदादित्यस्तद्वायुस्तवुचस्द्रसा: । तदेव शुक्र तद्ब्हा” । यजु० भ्र० ३२।१॥ इसमें 
प्रग्ति, आदित्य, वायु, चन्द्रमा, शुक्र ब्रहा ये सब परमात्मा के नाम हैं। एवं “यो भूतस््च 
भव्यञ्च सर्वे यश्चाधितिष्ठति स्वर्यस्थ च केवल तस्मैज्येष्ठाय ब्रह्मणेनस:' ॥ अथ० ६१०। ५। 
४ । १॥ यहां (ज्येष्ठ) सबसे बड़ा ब्रह्म केह कर ब्रह्मशब्द को ब्रह्मगाचक सिद्ध किया है। एवं 
“देबास्तं सर्वे धूर्वन्तु ब्रह्म वम्म ममान्तरम्‌” ॥ साम० ९।२१। ३ ॥ इस मन्त्र में ब्रह्म शब्द 
ईश्वर के लिये आया है, मन्त्र का तात्पय यह है कि जो लोग अपनी रक्षा श्राप नहीं करते, वा 
यों कहो कि अपनी सेना को ग्राप मारते हैं वा कायरता दिखलाते हैं ऐसे सैनिकों को विद्वान्‌ 
लोग नष्ट करें और यह प्रार्थना करें कि परमात्मा (वम्मे) कवच के समान हमारा रक्षक हो, 
परमात्मा के सहारे से ही सब शुभ कामों की सिद्धि आप्तिक पुरुषों को रखनी चाहिये, केवल 
ग्रपने उद्योग से नहीं । 
2 इसी प्रकार का मन्त्र ऋग्वेद मं० ६ सू० ७१ संख्या १९ में है यहां भी “ब्रह्म वर्म 
ममान्तरम्‌”” यह पाठ है यहां भी सूक्त की समाप्ति में परमात्मा को रक्षक माना गया है, किसी 
प्रन्य वस्तु को नहीं । ' ह 

. जो लोग यह कहा करते हैं कि ऋग्वेद में ब्रह्म शब्द ईश्वर के अ्रर्थों में नहीं आ्राया उनकी 
वक्त मन्त्र से ज्ञान लाभ करना चाहिये क्‍योंकि उक्त मन्त्र में ब्रह्म शब्द ईश्वर के. अर्थ में 
स्पष्ट है। 


.... जिन लोगों ते भ्राज कल वेदों की हिंसा करके उनको निष्कलद्धू बनाने पर कमर बांधी 
है, उन्होंने उक्त मन्त्र को सामवेद संहिता से उड़ा दिया, क्योंकि उनके परिवार में यह मन्त्र 
ुग्वेद में प्रा चुका। पी 


हि ऋग्वेद: झं० ५। भ्र० ६ । व० १९॥ 


४” पहले तो यह कथन ही -सर्वथा मिथ्या है किःयह मन्त्र पूर्णाज्ठुतयां ऋग्वेद में आ चुका 
क्योंकि' ऋग्वेद में “ब्रह्म कर्म समोन्‍्तरम्‌” इतने प्र समाप्त है, और सामंवेद: में 
“शर्मेवर्स मसान्तरस्‌” इतना भ्रौर है जिसके श्रथं वाक्यभेद से सर्वेथा भिन्न हैं भ्र्थात्‌ “योउस्मान 
दे षिट थ॑ बय॑ द्विष्स:” । ग्रथंवं० ३ । ६ २७। १ ॥ जब यह अन्य वाक्य के साथ मिलकर 
आने से छह वार झाने पर भी पुनरुक्त नहीं तो फिर भी उक्त सामवेद का मस्त्र क्‍यों 
पुनरुक्ति के दोष से दूषित किया जाता है। 


अन्य उत्तर यह है कि ऋग्वेद में यह मन्त्र योड्धांश्रों के प्रकरण में श्राया है और सामवेद 
में ईश्वर के प्रकरण में है इस प्रकार प्रकरणभेद से भी श्र्थ॑ भिन्न है। अस्तु, इस विषय को 
हम वेदंमर्यादा में बहुत लिख श्राएं हैं | यहां मुख्य प्रसज्भ यह है. कि जो लोग ब्रह्म शब्द के अर्थ 
बेदों में ईश्वर के नहीं मानते किन्तु स्तोत्र वा गीत के ही मानते हैं उनके! मत के निरास: के 
लिये उक्त मन्त्र का उदाहरण दिया गया । 


प्रायः यूरोप निवासी विद्वानों का यह विचार है कि ब्रह्म शब्द केवल आपनिषद 
समय में भ्राकर सर्वव्यापक ब्रह्म शब्द के अ्रर्थों में लिया गया, पहले नहीं । 


इसका समाधान एक प्रकार से तो हम चारों. वेदों का एक एक मन्त्र प्रमाण दे कर 
आए परन्तु विशेषरीति से समाधान यह है कि यदि वैदिक समय में ब्रह्म शब्द कां प्रयोग 
सर्वव्यापक ब्रह्म में नहीं मानो तो “यो भूतं च भव्यं च सर्व यश्चाधितिष्ठति स्वयंस्थ च केवल 
तस्मे ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नमः” ॥ भ्रथवं १० । ८। ४। १ ॥ में तीनों कालों में एक रस और सब 
से बड़ा ब्रह्म शब्द का शर्थ क्यों माना जाता ? इसी झ्राधार को लेकर उपनिषदों में. “सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ॥ ते० २। १॥ “ज्ञान ब्रह्म” ऐ० ३। १॥ “विज्ञानसानन्दं ब्रह्म ।। ब० 
३९।१८॥ “ब्रह्म बेदं विश्व” ॥॥ सु० । २। १९” ॥ “सबंखंल्विदं ब्रह्म ॥ छा० ३। १४ । 
। १ ॥ : “तपसाक्षीयते ब्रह्म” ॥ सु० १। १। ८ ॥ “यदापश्य: पश्यते रुक्‍्मवर्ण कर्त्तारमौशं 
पुरुष ब्रह्मथीनिम्‌” ॥ मु० ३। ३॥ इत्यादि वाक्यों में ब्रह्म का निरूपण किया है यह. ब्रह्म- 
निरूपण एकमात्र वेद के आधार पर है, इसी भ्रभिप्राय: से ब्रह्मविद्या वेदमुलक मात्ती गई है। 


केवल उपनिषदों में ही ब्रह्म का निरूपण नहीं किन्तु जो प्रमाण १ प्रथम ऋग्वेद के म॑० 
६ का दिया गया है उससे स्पष्ट सिद्ध है कि ब्रह्म नाम वेद में भी सर्वोपरि विश्वकर्त्ता जगदीश्वर 
का है। 


इसलिये कतिपय मन्‍्त्रों में ब्रह्मणस्पति श्रा जाने से यह सन्देह नहीं करना चाहिये कि जब 

ब्रहा का पति कोई भौर हुआ. तो ब्रह्म शब्द ईश्वर के भ्र्थ नहीं देता ? किन्तु उक्त स्थान में यह 

स्पष्ट है कि यहाँ ब्रह्म नाम वेद का है यों तो “यस्य ब्रह्म च क्षत्र च्ोभे भवत ओदत:” ॥ कठ० 

१।२।१५॥ यहाँ ब्रह्म शब्द ब्राह्मण स्वभाववाले वर्ण के लिये भी आता है। एवं “तदेतद्‌ ब्रह्म 

क्षत्र विद शूद्: ॥ बृ०। १।४। १५॥ यहाँ भी वर्णवाची ब्रह्म शब्द है, परन्तु इससे यह 

कदापि सिद्ध नहीं होता कि प्रथम ब्रह्म शब्द जात्यादिकों का वाची ही था और बहुत देर बाद 
ईश्वरवाची समझा गया, भ्रस्तु । यह कल्पना सर्वथा युक्तिहीन और निराधार है । | 


यदि जातिवाचक भी ब्रह्म शब्द संमका जाय तो श्रापत्ति यहं है कि ब्राह्मण तो उसका 
अपत्य हुआ पर उससे प्रथम ब्रह्म क्या था ? यदि कहो कि वह भी जातिवाचक था तो प्रश्न 
यह उत्पन्न होता है कि वह किससे उत्पन्न होने के कारण ब्रह्म कहलाया ? यदि कहां कि वहँ 


है 


ऋग्वेद: मं० ७ | श्र० ६ | सू० ९७ ॥। १८९ 


तो गुणवाचक शब्द है श्रर्यात्‌ जिसमें बड़प्पन है उसका नाम ब्रह्म है तो फिर ब्राह्मण शब्द 
गुणवाची क्‍यों नहीं श्र्थात्‌ जिसका (ब्रह्म) वेद वा ईश्वर से सम्बन्ध हो उसको ब्राह्मण कहंतें 
हैं जैसा कि 'शतपथंब्राह्मण” गोपथब्राह्मण” यहां ब्राह्मण शब्द के श्रर्थ होते हैं कि 'ब्रह्मण इदं 
ब्राह्मणम्‌' जो ब्रह्म से सम्बन्ध रखता हो, यहाँ व्याकरण की रीति से “तस्येदम्‌/” ॥| ४। ३॥। 
१२० ॥ इस सूत्र से भ्रण्‌ प्रत्यय है, यदि कहो कि “ब्राह्मोजजातो ॥” अष्टा० ६। ४। १७१ ॥ 
इस सूत्र से जातिभिन्नार्थ में सबंत्र टि का लोप हो जाता है तो शतपथब्राह्मण यहाँ क्‍यों न 
हुआ । भ्रस्तु, कुछ हो टि का लोप हो वा न हो पर ब्राह्मण शब्द का प्रयोग तो जाति से भिन्नार्थ 
में भी पाया जाता है जैसा कि 'मण्डूका: ब्राह्मणा: ॥ मं० ७ | सू० १०३॥ में पाया जाता 
है । क्या कोई कह सकता है कि यहाँ भी टि का भ्रलुक्‌ जाति मान कर हुआ है, कदापि नहीं । 

,.... एवं सूक्ष्म विवेचना करने से सिद्ध यह हुआ कि ब्रह्म शब्द के मुख्याथं ईश्वर और गौणार्थ 
बेद और प्रक्ृत्यादि श्रन्य पदार्थ भी हैं । 


इसी भ्रभिष्राय से गीता में कृष्णजी कहते हैं कि “मम योतनिमेहद्वहा तस्मिन्‌ गर्भ 
दधाम्यहम्‌'” ॥ गी० १४। ३ ॥ इस प्रकार यहाँ ब्रह्मणस्पति के श्र्थ प्रकृति के श्रधिपति के भी 
लिये गये ।। 

और बात यह है कि इस सूक्त में ब्रह्मगस्पति और बृहस्पति का समानाधिकरण्य श्रर्थात्‌ 
एक भर्थवाची दोनों शब्द है, फिर बृहस्पति को घुलोक श्रौर प्रकृति के पृथिवीलोक कैसे पैदा 
कर सकता है ? 


यदि यह कहा जाय कि जनित्री यह विशेषण द्युलोक और प्रथिवीलोक को दिया गया है 
प्र्थात्‌ पर थिवीलोक और द्युलोक दोनों बृहस्पति के पैदा करनेवाले है यह श्र लाभ होता है, 
फिर बृहस्पति को पैदा करने वाले द्युलोक और पृथिवीलोक क्‍यों न माने जायें ? इसका उत्तर 
यह है कि “प्रजापतिश्चरति गर्भे अन्तरजावमानों बहुधा विजायते”” इस मन्त्र में ब्रह्म को श्रजन्मा 
मान कर फिर यह कहा कि बहुधा विजायते श्रर्थात्‌ फिर “जनीप्रादुभवि' का प्रयोग दिया है 
इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि जनित्री वा जायमान के भ्रथ प्रादुर्भावके हैं जिसके सरल भाषा में 
श्रथ॑ प्रकट होना किये जा सकते हैं.। सिद्ध यह हुश्रा कि द्युतोक और पृथिवीलोक ने परमात्मा 
के महत्त्व को सिद्ध किया इसी अभिप्राय से अ्थवंवेद में कहा है कि “यस्य भूमिः प्रसान्‍्तरिक्ष- 
मुतोदरभ्‌” ॥ १०।४३२॥ श्रर्थात्‌ पृथिव्यादि लोक उसके ज्ञान के साधन हैं, इस बात को 
महिव्यास ने “जन्माह्स्थयतः,”” इस दूसरे सूत्र में वणंन किया है कि इस चराचर संसार का 
का उत्त्पति, स्थिति, तथा अलय बृहस्पति परमात्मा से होता है उसको ब्रह्म कहते हैं ।। ९ ।। 


श्रथ परमात्मानं स्तुब॒न्‌ सुक्तमुपसंहरति-- 
अब उक्त बृहस्पति परमात्मा की प्राथंना द्वारा इस सुक्त का उपसंहार करते हैं ॥ 
वृहस्पते युवमिन्द्रश्ध वस्वों दिव्यस्थेंशाथे डत पार्थिवस्थ । 
- घत्त रथिं स्तुंबते कीरयें चिद्य॒ूथं पांत स्वस्तिभिः सदां न:॥१०।२२॥ 
बहंस्पते | युव॑ । इन्द्रं! | च। वस्व॑: | दिव्यस्य। इशाथे हृति। उत। 
पार्थिवस्थ | ध्त। राय । स्तुवंते । कीरयें । चित्‌ | यय॑ं | पात । स्वस्तिडमिः 
सदा । नं; ॥१०॥२४।| | 


१९० ऋग्वेद: श्र० ५ | अ० ६ | व० १३ ।। 


..._पदार्थ:--(बृहस्पते) हे सर्वस्वामिन्‌ ! (यूबम) भवान्‌ (इन्द्र:) परमैश्वर्य- 
वानस्ति (दिव्यस्थ, उत, पाथिवस्य) द्युलोकजस्य पृथिवीलोकजस्थ च (वस्वे:) 
रत्नस्य (ईशाथे, च) ईश्वरो हि, (स्तुबते, कीरये) श्रत: व्ययार्थ स्वस्तोतृभ्य: (रथिं, 
धत्तम्‌ विविध धर वितरतु (चित्‌) निश्चयम्‌ (यूयम) भवान्‌ (स्वस्तिभि:) 
स्वस्तिवाग्भि: (सदा) शश्वत्‌ (नः) अस्मान्‌ (पात) रक्षतु १ ०॥॥२२॥। 


॥ इति सप्तनवतितमं सुकत द्वाविश्ों वर्ग्च समाप्त: ।। 
पदार्थ-- (बृहस्पते) हे सबके स्वामी परमेश्वर ! (युवम्‌) श्राप (इन्द्र) परमैश्वय्यंसम्पन्न 
हैं (च) भौर (दिव्यस्थ, उत, पाथिवस्थ) द्युलोक और प्रृथ्वी लोक में होनेवाले (वस्व:) रत्नों 
को (ईशाथे) ईश्वर भ्र्थात्‌ देनेवाले हैं, इसमें (स्तुबते) स्तुति करनेवाले श्रपने भक्त को (रयिम्‌) 
धन (धत्तम्‌) दीजिये (चित) और (यूयम्‌) आप (स्वस्तिभिः) मज्भल वाणियों से (सदा) 
सवंदा (न:) हमारी (पात) रक्षा करें ॥ १० ॥ 


भावा्थें-- परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे पुरुषो ! तुम उस बृहस्पति सर्वोपरि ब्रह्म की 
उपासना करो जिसने द्युलोक भौर पृथिवीलोक के सब ऐश्वर्यों को उत्पन्न किया है, भौर उसी 
से सब प्रकार के धन श्रौर ऐश्वर्यों की प्राथंता करते हुये कहो कि हे परमात्मा ! श्राप मज़ूल 
वाणियों से हमारी सदेव रक्षा करें ॥ १० ॥ 


॥ ९७वां सृक्त और २२वां बर्ग समाप्त हुआ ॥ 


भ्रथ सप्तचेस्थ अष्टनवतितमस्य सुक्तस्य वसिष्ठ ऋषि: |! 
१-६ इन्द्र: ! ७ इन्द्राबहस्पति देवते ॥। छन्दः १, 
२, ६; ७ निचत्‌ त्रिष्टप्‌ । ३ बिराट्त्रिष्टुप्‌ 
४, ५, त्रिष्टुप्‌ ॥। धेवतः स्वर: ।। 


- श्रथोक्तपरमात्मा सर्वेशक्तिमत्त्वेन वण्येते-- 

अब उक्त परमात्मा संवंशक्तिरूप से वरणित किया जाता है-- 
अध्वर्येवो5रुणं दुग्धमंशुं जुहोत॑न ब्रषभाय॑ क्तितीनाम्‌। 
गौराबेदीयाँ अवपानमिन्द्रों विश्वाहेय्याति सुतसॉममिच्छन्‌ ॥१॥ 


अध्वययः | अरुण । दुर्ग्ध। अंशुं। जुहोतंन | वृषमाय॑ | खितीनां। 
गोरात । वेदीयान । अव5पान्‌ । इन्द्र: | विश्वाहां | इत्‌ । याति | सुतउसॉमं | 


इच्छन ॥१॥ ल्‍ 
पदार्थ :--(भ्रध्वयंव:) है ऋत्विज: ! यूयम्‌ (क्षितीनां वृषभाय) ब्रह्माण्डस्य 
सुखयित्रे (अरुणम्‌) तपंणपदार्थे: (दुग्धम्‌) पयसा (अंशुम्‌) श्रोषधिखण्डे: (जुहोतन) 
जुहुत, तथा (वेदीयान) वेदिगतान्‌ (गौरातू) शुश्रादपिशुभ्रतरान्‌ पदार्थान्‌ 
(अवपानम्‌) पिबत एवं हि (दइन्द्र:) ऐश्वर्यशालिविद्वान (विश्वाहा) स्वेदा 
(सुतसोमम्‌, इच्छुन्‌) शोभनशीलम्‌ वाञ्छन्‌ (याति) प्राप्नोति प्रोच्चपदम्‌ ॥१॥ 


-./2 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ६ । सुृ० ९८ ॥। १९१ 


पवार्थ--(अ्रध्वयंव:) हे ऋत्विगू ! श्राप: लोग (क्षितीनां वृषभाय) जो इन सम्पूर्ण 
ब्रह्माण्डों का स्वामी आनन्द की वृष्टि करनेवाला परमात्मा है, उसकी (जुहोतन) उपासना करें, 
और (अरुणम्‌) आह्वादक पदार्थों से तथा (दुग्धम) स्तिग्धद्रव्यों से (अंशुम) भ्रोषधियों के खण्डों 
से हवन करें और (वेदीयान्‌) वेदीगत (गौरात) शुभ्र पदार्थोंका (अ्रवपानम्‌) पान करें, ऐसा 
करने से (इन्द्र:) परमैश्नयेवाला विद्वान्‌ (विश्वाहा) सबंदा (सतसोमम्‌, इच्छन्‌) सुन्दर शील 
की इच्छा करता हुआ श्रपने उच्च लक्ष्य को (याति) प्राप्त होता है ॥ १॥ 

भावाथ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे ऋत्विग्‌ लोगो ! श्राप निखिल संसार के पति 
परमात्मा की उपासता करो, श्रौर सुन्दर सुन्दर पदार्थों से हवन करते हुये श्रपने स्वभाव को 
सौम्य बनाने की इच्छा करो, इस मन्त्र में परमात्मा ने सौम्य स्वभाव बनाने का उपदेश किया, 
भ्र्थात्‌ जो विद्वान्‌ शील सम्पन्न होता है वही अपने लक्ष्य को प्राप्त होता है श्रन्य नहीं, इस भाव 
का यहाँ वर्णन किया गया ॥ १॥ 


यहंधिषे प्रादोवे चार्न्न॑ दिवेदिंवे पीतिमिदंस्थ वक्ति | 
उत ह॒ृदोत मन॑सा जुषाण उशक्िन्द्र प्रस्थितान्पाहि सोसांन्‌ ॥२॥ 


यत्‌ | दधिषे । प्रडदिविं | चारु। अन्न । दिवे5दिवे । पीति । इत्‌। अस्य । 
वक्ति | उत | हुदा | उत। मन॑सा | जुपाणः | उशन्‌। इन्द्र । प्र<स्थितान । 
पाहिं । सोमान्‌ ॥२॥ 


पदार्थ:--(इन्द्र) हे विद्न्‌ ! (यत्‌) यतस्त्वम्‌ (दिवे दिवे) प्रतिदिनम्‌ (चारु, 
प्रन्नम) शोभनमन्नं दधासि (प्रदिवि) गतदिनेष्वपि श्रेष्ठमेवाउधा: (अस्य) सोमस्य 
(पीतिम्‌ उत्‌) पानमेव (वक्षि) कामयसे (उत्‌) तथा (हृदा, उत्‌ मनसा) हृदयेन 
मनसा च (जुषाण:) परमात्मानं सेवमानः (उशन्‌) सर्वेजनहितमिच्छन्‌ (प्रस्थितान्‌ 
सोमान्‌ पाहि) उपस्थितानिमान्‌ सोमपः पाहि रक्ष ॥२॥। 

पदार्थ --(इन्द्र) हे विद्वनू ! (यत्‌) जो तुम (दिवे, दिवे) प्रतिदिन (चारु, अन्नम्‌) श्रेष्ठ 
श्रश्न को धारण करते हो । श्रौर (प्रदिवि) गतदिनों में भी तुमने श्रेष्ठ भ्र॒श्न को ही धारण किया 
श्रौर (भस्य) सौम्य स्वभाव बनानेवाले सोम द्रव्य के (पीतिमू, इत्‌) पान को ही (वरक्षि) चाहते 
हो (उत्‌) और (हृदा) हृदय से (उत्‌) श्रौर (मनसा) मन से (जुषाणः) परमात्मा का सेवन 
करते हुए (उशन्‌) सबकी भलाई की इच्छा करते हुए तुम (प्रस्थितान, पाहि, सोमान) इंन 
उपस्थित सोमपा लोगों को अपने उपदेशों द्वारा पवित्र करो ॥ २॥ 

भावाथं--केवल सोम द्रव्य के पीने से ही शील उत्तम स्वभाव नहीं बन सकता इसलिये 
यह कथन किया है कि हे विद्वन्‌ू ! प्राप सौम्य स्वभाव का उपदेश कर के लोगों में 
शान्ति फैलावें ॥ २॥ ह 


जज्ञानः सोम सह॑से पपाथ प्र ते माता मंहिमान॑सुवाच । 

एन्द्र॑ पप्राथोवे १न्तरित्त युधा देवेभ्यों वरिवश्वकथे ॥३॥ 

जन्नान; | सोम । सहसे । पपाथ | प्र। ते | माता | महिमानें । -उवाच । 
भा | इन्द्र | प्राथ । उरु। अन्तर्रित्ष | युधा । देवेम्य: । वरिवं! । चकर्थे ॥३॥ 


१९२ ऋग्वेद: अ० ५ । झ्र० ६ । व० २३ || 


: पदार्थ:-(इन्द्र) हे विद्वन्‌ ! (जज्ञान:) उत्पय्मान एवं (सहसे) बलाय 
(सोसमम्‌) सोमरसम्‌ (पपाथ) पीतवानसि (ते) तब माता (महिमानम्‌, उवाच) 
ईश्वरप्रभाव॑ तुभ्यमुपादिशत्‌(उरु, अन्तरिक्षम) महदन्तरिक्षम्‌ (झापप्राथ) 
स्वविद्याबलेन पूरितवानसि (देवेम्य:) देवप्रकृतिजनेश्य: (वरिव:) धनाच्चैश्वयंम्‌ 
(चकर्थ) उदपत्था: ।।३॥। 


पदार्थ --( इन्द्र) हे विद्वनू, (जज्ञान:) तुमने पैदा होते ही (सहसे) बल के लिये (सोमम्‌) 
सोम्य स्वभाव बनानेवाले सोमरस का (पपाथ) पान किया और (ते) तुम्हारी माता 
ने (महिमानम्‌ू, उवाच) परमात्मा के महत्त्व का तुम्हारे प्रति उपदेश किया, तुमने (उद, 
अ्रन्तरिक्षम्‌) विस्तीर्ण प्रन्तरिक्ष को (आपप्राथ) अपनी विद्याबल से परिपूर्ण किया, -तथा 
ददिवेभ्य:) देवप्रकृ तिवाले मनुष्यों के लिये (वरिव:) धनरूपी ऐश्वर्य (चकर्थ) उत्पन्न किया | ३॥ 


: भावार्थ--इस मन्त्र में इस बात का उपदेश किया गया है कि जो पुरुष प्रथम माता से 
शिक्षा उपलब्ध करता है तथा वैदिक संस्कारों द्वारा श्रपने स्वभाव को सुन्दर बनाता है। वह 
सर्वोत्तम विद्वान्‌ होकर इस संसार में श्रपने यश को फैलाता है श्रौर वेदानुयायी पुरुषों के ऐश्वर्य 
को बढ़ाता है ।। ॥ 


यद्योधयां महतो मन्य॑मानान्त्साक्षांम तान्याहुमिः शाशंदानान । 
यद्रा उभिश्वेत इन्द्राभियुष्यास्तं त्ववाजि सॉंश्रवर्स ज॑य्रेम ॥४॥ 


यत्‌ | योधयां: | महतः । मन्य॑मानान्‌ | साक्षांम। तान्‌। बाहुडमिः । 
शाशंदानान्‌ । यत्‌ | वा । तृडमि; । ह॒त॑ः । इन्द्र: । अभिड्युध्या: । त॑। त्वयां । 
आरजि । सोश्रव्स । जयेम ॥४४॥ हे 


पदार्थ :--हे विद्वनू, (महतो, मन्यमानान, योधया:) ये योद्धार आत्मान: 
प्रबलान्‌ मन्यन्ते (शाशदानान्‌) हिसकान्‌ (तान्‌) तान्‌ (बाहुभि:) भुजैः (साक्षाम) 
हन्तु शक्‍नुयाम (यत्‌, वा) तथा वा यः (नृन्तिः, वृतः) अनेकसैन्यपरिवृतः 
(अभियुध्या:) मया युध्येत (तम्‌) त॑ योद्धारम्‌ (इन्द्र) हे विद्न्‌ ! (सौश्रवसम्‌) 
सुप्रख्यातम्‌ (आजिम्‌) संग्रामे (त्वया) त्वत्साहाय्येन (जयेम) भ्रभिभवेम ।।४॥॥ 


पदार्थ--हे विद्वनू ! (महतो, मन्यमानान्‌, योधया:) युद्ध करनेवाले जो बड़े से बड़ा अपने 

' को मानते हैं और (शाशदानान्‌) बड़े हिसक हैं (तानू) उनको (बाहुभि:) हाथों से (साक्षाम) 

हनन करने में हम समर्थ हों, और (यत्‌, वा) श्रथवा (नृभि:) मनुष्यों करके (वृत:) भ्रावुत हुआ 

(इन्द्र) युद्धविद्यावेत्ता विद्वान्‌ (अ्रभियुध्या:) हम से युद्ध करे (तम्‌) उस (सौग्रसम्‌) बड़े प्रख्यात 
को (श्राजिम्‌) संग्राम में (त्वया) तुम्हारी सहायता से (जयेम) जीतें ॥ ४ ॥ 


भावा्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि जो पुरुष न्यायशील होकर अन्यायकारी शत्रुओं 
को दमन करने का बल मांगते हैं उनको मैं अनन्त बल देता हूं, ताकि वे श्रन्यायकारी हिंसकों 
का ताश कर संसार में धर्म और न्याय का राज्य फैलावें ॥ ४ ॥ ह कर 


ऋग्वेद: मं० ७ । श्र० ६ । सू० ९८ || १९३ 


प्रेन्द्रस्थ बोच प्रथमा कृतानि प्र नूतंना सघवा या चकार॑। 
यदेददेवीरसंहिष्ट माया अथांभवत्केवंड! सोमों अस्थ ॥५॥ 


प्र । इन्द्रस्य | बीच | प्रथमा | कृतानिं | प्र । नूतंना । मघथ्वां। या। 
चकार॑ । यदा । इत्‌ | अदेवीः । असंहिष्ट | माया; । अथ । अभवत्‌ | केवल । 
सोम; । अस्य ॥५॥ 

पदार्थ:--(इन्द्रस्य) विदृष: (प्रथमा, कृतानि) पूर्व॑ सम्पादितानि (या) यानि च 
(नूतना) नूतनानि कर्माणि (मघवा) ऐश्वर्यशाली विद्वान्‌ (प्र, चकार) भ्रकरोत्‌ तानि 
(प्रवोचम्‌ ) वर्णयामि (यदा) यत्रकाले(अदेवी:, माया:) आसुरीम्‌ प्रकतिम्‌ (असहिष्ट, 
इत्‌) सोढवानयं तदा (केवल:, सोम:) एक एवं सौम्यस्वभाव: (अस्य, अभवत्‌) अस्य 
विदृषो5भूत्‌ सहाय: ॥॥५॥। 

पदार्थ--(इन्द्रस्य) विद्वान्‌ के (प्रथमा, कृतानि) पहले किये हुए वीयेकर्मों को तथा (या) 
जिन (नूतना) नवीन कर्मों को (मघवा) ऐश्वर्यसम्पन्न विद्वान्‌ ने (प्र, चकार) किया उनको 
(प्र, बोचम्‌) वर्णन करते हैं, (यदा) जब इसने (श्रदेवी:, माय।:,) श्रासुरी प्रकृति को (प्रसहिष्ट, 
इत्‌) दृढ़रूप से सह लिया भ्र्थात्‌ू उसके वशीभूत न हुआ तब (केवल:, सोमः) केवल सोम 
ध्र्थात्‌ शील (श्रस्य, ग्रभवत्‌ू) इसका सहायक हुआ्ना ॥॥५॥। 

भावाथं--प रमात्मा उपदेश करते हैं कि हे विद्वानो ! जो पुरुष आसुरी माया के बन्धन 
में नहीं श्राता उसके बल और यश को सम्पूर्ण संसार वर्णन करता है श्रौर उसकी दृढ़ता और 
परमात्मपरायणता उसको झापत्‌ समय में भी सहायता देती है इसलिये तुम ऐसा ब्रत धारण 
करो कि छल, कपट, दम्भ के कदापि वशीभूत न होग्नो। इस दृढ़ता के लिये मैं तुम्हारा 
सहायक होऊँगा ॥५॥ ह 


भ्रथ सुक्तसमाप्तो परमात्मा ऐश्वय्यंदातृत्वेन वण्येते:-- 
जिस परमात्मा की कृपा से पूर्वोक्त विदह्ान्‌ उक्त ऐश्वर्य को प्राप्त होता 
है अब सूकत की समाप्ति सें उसका वर्णन करते हैं--.. 
तवेद विश्व॑म॑भित॑ः पछाव्यं१ यत्पहइुयंसि चक्तंसा सूर्यश्य । 
गवांमसि गोप॑तिरेक इन्द्र भक्षीमंहिं ते प्रयंतस्थ वस्वः ॥६॥ 
तव॑ | इंदं। विखें। अभितः। पशच्येँ। यत्‌। पश्यंसि। चक्षंसा। 
सूर्यस्य । गवाँ । असि । गो5प॑ति; । एक; । इन्द्रः । भक्तीमहि । ते । प्र<य॑तस्य । 
: बख॑ ॥६॥ 
पदार्थे:--है भगवन्‌ ! (तव, इदं, विश्वम्‌) तवेदं दृश्यमानं भुवनमखिलम्‌ 
(अभितः) स्वतः (पशव्यम्‌) हितमस्ति यतः (यत्‌, पश्यसि) त्वमेवास्य प्रकाशक: 
(चक्षसा) स्वतेजसा (सूर्यस्थ) सूर्यस्थापि प्रकाशकश्च (इन्द्र) हे परमात्मन्‌ ! (एकः) 


केवल एकस्त्वम्‌(गवाम्‌, असि) विभूतीनामाधा रोडसि (गोपति:) विभूतीनामी श्व रोइसि 
च (ते) तब (प्रयतस्य) दत्तस्य(वस्व:) धनादे: (भक्षीमहि) वयं भोक्ता रो भवेम ।।६।। 


१९४ ऋग्वेद: अ० ५ । अ्र० ६ । व० २३ ॥। 


पदार्थं--हे परमात्मन्‌ ! (तव, इदम्‌, विश्वम्‌) तुम्हारा जो यह संसार है यह (श्रभितः) 
सब श्रोर से (पशव्यम_) प्राणीमात्र का हितकर है, क्‍योंकि (यत्‌, पश्यसि) तुम इसके प्रकाशक 
हो (चक्षसा) श्रौर श्रपने तेज से श्राप (सूयेस्य) सूर्य के भी प्रकाशक हैं (इन्द्र) “इन्दतीतीन्द्र:, 
इदि परमैश्चयें”” हे परमात्मन्‌ ! तुम (एक:) श्रकेले ही (गवाम्‌, श्रसि) सब विशूतियों के 
प्राधार हो श्रौर (गोपति:) सब विभूतियों के पति हो | (ते) तुम्हारा (प्रयतस्थ) दिया हुआ 
(वस्व:) ऐश्वर्य (भक्षीमहि) हम भोगें ॥।६॥ 

भावार्थ--हे परमात्मन्‌ ! आप सम्पूर्ण विश्व के प्रकाशक हैं श्र आझ्रापका यह संसार 
प्राणीमात्र के लिये सुखदायक है, जो कुछ हम इसमें दुःखप्नद श्र्थात्‌ दुःखदायक देखते हैं वह 
सब हमारे ही श्रज्ञान का फल है ॥६॥ 


बृह॑रपते युवमिन्द्रश्॒ वस्वों दिव्यस्पेंशाथे उत पार्थिवस्थ । 
घत्त र॒पिं सतुंबते कीरयें चिद्य॒यं पांत स्वस्तिमिः सदां नः ॥७॥२३॥ 
बृहस्पते । युवं । इन्द्र) । च। वस्वं: | दिव्यस्य॑। ईशाथे इतिं। उत। 
पार्थिवस्य । धत्तं । रर्यि । स्तुव॒ते । कीरयें । चित्‌ । ययं । पात । स्वस्तिष्मिः । 
संदां | न; ॥७॥२३॥ 
पदार्थ :--(बृहस्पते) हे सर्वाधिपते ! (च, इन्द्र:) ऐश्वयंवाँश्व ! (युवम्‌) त्वम्‌ 
. (दिव्यस्य, वस्व:) घुलोकगतैश्वर्य्यस्थ (उत्‌, पार्थिवस्य) प्रथिवीगतस्य च (ईशाथे)- 
ईश्वरो5सि (स्तुव॒ते, की रये) व्ययार्थ प्राथयमानाय (रथयि) धनम्‌ (धत्तम्‌) देहि (इत) 


तथा च (यूयम्‌) भवान्‌ (स्वस्तिभि:) मद्भलवाग्भि: (सदा) शश्वत्‌ (नः) अस्मान्‌ 
(पात) रक्षतु ७॥२३।। 


इति अष्टनवतितमं सुकतं त्रयोविद्ञो व्गंइच समाप्त: ॥। 


पदार्थं---(बृहस्पते) हे सम्पुर्ण सृष्टि के स्वामिन्‌ ! (च) श्रौर (इन्द्र) हे परम॑श्वयंयुक्त 
परमात्मन्‌ | (युवम्‌) श्राप (दिव्यस्य, वस्व:) द्युलोक के ऐश्वर्य के (उत, पार्थिवस्य) और 
पृथिवी के ऐश्व्य के (ईशाथे) ईश्वर हो, हम श्रापसे प्रार्थना करते हैं कि (स्तुवते, की रये) भ्रपने 
भक्त के लिये (रयिम) धन को (धत्तम) देवें (चित) और (यूयं) श्राप (स्वत्तिभि:) मज्भुल 
वाणियों से (सदा) सवंदा (न:) हमारी (पात) रक्षा करें ॥७॥। 

भावार्थ--यहां परमात्मा में जो द्विवचन दिया है वह इन्द्र श्लोर बृहस्पति के भिन्न-भिन्न 
होने के श्रभिप्राय से नहीं, किन्तु उत्पत्ति और स्थिति इन दो शक्तियों के अ्रभिष्राय से श्र्थात्‌ 
स्वामित्व भ्रौर प्रकाशकत्व इन दो शक्तियों के ग्रभिप्राय से है, व्यक्तिभेद के प्भिप्राय से नहीं, 
इसी प्रभिप्राय से श्रागे जाकर यूयम्‌ यह बहुबचन दिया | तात्पय्यं यह है कि एक ही परमात्मा 
को यहाँ बृहस्पति और इन्द्र इन नामों से गुण भेद से वर्णन किया जैसा कि एक हो ब्रह्म का 
“सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” तें० २।१। यहाँ सत्यादि नामों से एक ही वस्तु का ग्रहण है एवं यहाँ 
भी भिन्न-भिन्न नामों से एक हो ब्रह्म का ग्रहण है, दो का नहीं ।॥७॥। 


॥ ९८ सुक्त और २३वां वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


शी 


है। 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ६ । सू० ९९॥। १९५ 


१-७ वसिष्ठ ऋषि: !। १-३, ७ विष्णु: । ४-६ इन्द्राविष्ण 
देवते ।। छन्दः--१, ६ विराट त्रिष्टप्‌्‌* २, ३ 
त्रिष्टप । ४, ५, ७, निचत्‌ त्रिष्टुप ॥ धेवतः स्वर: ॥। 

परो मात्रया तन्‍्वां वृधान न तें महित्वमन्व॑श्षुवन्ति । 

उसे तें विद्य रजंसी पृथिव्या विष्णों देव त्व॑ं पंरमस्प॑ वित्से ॥१॥ 

परः । मात्रया | तन्‍्वां | वधान | न | ते | महि5त्वं । अल । अश्नवन्ति । 
उभे इति | ते | विद्य | रजसी इति | पथिव्या;। विष्णों इतिं। देव | तव॑। 
परमस्य॑ । वित्से ॥१॥ 

हे पदार्थे:--(मात्रया) प्रकृत्या पञ्चतन्मात्ररपेण (तन्वा) शरीरेण (वृधान:) 

वृद्धि प्राप्तम्‌ (ते) तव (महित्वम्‌) महिमानम्‌ (विष्णो) हे विभो, (न) नैव(अश्नुवन्ति) 
प्राप्नुतन्ति, है विभो, (ते) तव (उभे) उभावषि लोकौ (विद्य) जानीमः यौ 
(पृथिव्या:) पृथिवीत: (रजसी) अ्रन्तरिक्षपयन्ती स्त: (देव) हे दिव्यशंक्तिमन्‌, (त्वम्‌) 
त्वमेव (अस्य) अस्य ब्रह्माण्डस्य (परम) पारम(वित्से) जानासि नान्‍्य: यतः (पर: ) 
सर्वस्मात्परोषइसि ।१।॥ 

पदार्थ--(माँत्रया) प्रकृति के पठचतन्मात्रारूप (तन्‍्वा) शरीर से (वृधान:) वुद्धिं कौ 
प्राप्त (ते) तुम्हारी (महित्वम्‌) महिमा को है (विष्णो) विभो । (न) नहीं (प्रश्नुवन्ति) प्राप्त 
कर सकते । है व्यापक परमात्मन्‌ ! (ते) तुम्हारे (उभे) दोनों लोकों को हम (विद्य) जानते हैं 
(जो पृथिव्या:) पृथिवी से लेकर (रजसी) प्रन्तरिक्ष तक हैं जो (देव) दिव्य शक्तिमन्‌ 
परमात्मन्‌ ! (त्वं) तुम ही (अस्य) इस ब्रह्माण्ड के (परं) पार को (वित्से) जान॑ते हो, भ्रन्य 
नहीं ॥१॥। 

भावार्थ-- जीव केवल प्रत्यक्ष से लोकों को जान सकता है सम्पूर्ण ब्रह्माण्डों का ज्ञाता 
एकमात्र परमात्मा है, तनन्‍्मात्रा कथन करना यहां प्रकृति के सूक्ष्म कार्यों का उपलक्षणमात्र है। 


तात्पर्य यह है कि प्रकृति उसके शरीरस्थानी होकर उस परमात्मा के महत्त्व को बंढ़ा 
रही है, या यों कहो कि प्रकृत्यादि सब पदार्थ उस परमात्मा के एक देश में है और वह असीम 
अर्थात्‌ श्रवधि रहित है ॥१॥ 


न तें विष्णो जायंमानों न जातो देव महिम्नः परमन्त॑माप | 

उर्दस्तभ्ना नाकंमृष्व॑ बहन्तें दाधथे प्राची ककु्म एथिव्या: ॥२॥ 

न। ते । विष्णो इति। जाय॑मानः | न | जातः । देव | पहिम्नः | पर। 
जनन्‍्तें । आप | उत्‌ । अस्तक्ना:। नाक॑। आष्व । बुहन्तें। दाधथे। प्रार्ची | 
कंकु्मं । पृथिव्या। ॥२॥ 

पदार्थ :--(विष्णो) हे भगवन्‌ ! (ते) तव (महिम्न:) महत्वस्य (परम, भ्रन्तमं) 


सौंमानम्‌ (जायमान:) साम्प्रतिको जन: (जातः) भूतों जनश्च॑ (न) नैव (आ्राप) 
आप्तवान (नांकेम) स्वर्गंम(उत्‌, अ्स्तभ्ता) धारितवानसी' भवत:ः (महत्वम, ऋष्वेम ) 


१९६ ऋग्वेद: अ० ५ | झअ० ६ । व० २४ ॥। 


महिमा दर्शनीय: (बुहन्तम्‌) सवेतोषधिकश्च तथा च (पृथिव्या:) भूमे: (प्राची) 
पूर्वाम्‌ (ककुभम्‌) दिशाम्‌ (दाधर्थ) द्धासि च ॥॥२॥। 

पदा्म--(विष्णो) हे व्यापक परमेश्वर ! (ते) तुम्हारे (महिम्न:) महत्त्व के (परं, श्रन्तं) 
सीमा को (जायमानो) वत्तमानकाल में (जातः) भूतकाल में भी ऐसा कोई (न) नहीं हुआ जो 
आपके प्रन्त को (श्राप) प्राप्त हो सका । आपने (नाक) घ्युलोक को (उदस्तम्ना:) स्थित रखा 
है और श्रापकी (महत्वं, ऋष्वं) महिमा दर्शनीय है तथा (बृहन्तं) सबसे बड़ा है और 
(परृथिव्या:) प्रथिवी लोक की (प्राचीं, ककुभं) प्राच्यादि दिशाओं को आप (दाधर्थ) धारण 
किये हुए हैं ॥॥२॥ 


भावाथें---भूत, भविष्य, वर्तमान तीनों कालों में किसी की शक्ति नहीं जो परमात्मा के 
महत्व को जान सके, इसी कारण उसका नाम श्रनन्त है जिसको “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” 
॥ ते० २। १॥ इस वाक्य ने भी भलीभाँति वर्णन किया: है, उसी ब्रह्म का यहां विष्णु नाम 
से वर्णन है, केवल यहां ही नहीं किन्तु “य उ त्रिधातु पृथिवीसुत द्यामेको दाधार भुवनानि 
विश्वा” ॥ऋ. सं. १११५४।४ ॥ में यह कहा है कि जिस एक ग्रद्वेत अर्थात्‌ श्रसहाय परमात्मा 
ने सत्वरजस्तम इन तीनों ग्रुणों के समुच्चयरूप प्रकृति को धारण किया हुआ है उस व्यापक 
ब्रह्म का नाम यहां विष्णु है। “विष्णोनु क॑ वीर्य्याणि प्रवोच” ॥ ऋ. मं. १। १५४ । १॥ 
“तंद्‌ विष्णोः परम पद सदा पश्यन्ति सुरय:” ॥ ऋ. मं. १। सु. २२। २० ॥ “इदं 
विष्णुविचक्रसे”” ॥ ऋ. ११२२॥१७ ॥ इत्यादि शतश: मन्‍्त्रों में उस व्यापक विष्णु के स्वरूप को 
वर्णन किया है। फिर न जाने वेदों में श्राध्यात्मिक वाद की आ्राशड्भा करनेवाले किस श्राधार 

: पर यह कहा करते हैं कि वेदों में एक ईश्वरवाद नहीं ॥२॥ 


इरांवती घेनुमती हि भूत संयवसिनी मंलंधे दशस्था। 
व्यस्तभ्ना रोदंसी विष्णवेते दाधर्थ शथिवीमभितों मयूखें:॥३॥ 


इरांब्वती इतीरांउवती । धेनुमती इति धेनुअमती । हि। भूतं। सूयवसिनी। 
इति सु&यवसिनी मसुषे | दशस्या । वि। अस्तश्राः। रोदंसी इति। विष्णो इति। 
एते इतिं। दाधर्थ । पृथिवीं | अमित: । मयूखें: ॥३॥ 

_ पदार्थ:--(विष्णो) हे विभो ! (प्रथिवीम्‌, अभितः) पृथिव्या: सर्वतः (मयूखे:) 
स्वतेजोमयकिरण: (रोदसी) द्यावाप्रथिव्यौं (दाधर्थ) धृतवानसि, यौ चोभो लोकौ 
(इरावती) ऐश्वर्यंसम्पन्नौ (धेनुमती) सर्वमनो रथसाधकौ (सूयवसिनी) सर्वस्मात्सुन्दरो 
(मनुषे) मनुष्याय ऐश्वर्य दातुम्‌ (दशस्या) उत्पादितौ भवता (वि, अस्तभ्ना:) तौ च 
स्वशक्त्या धारयसि ॥॥३॥। 

पदार्थ --(विष्णो) हे व्यापक परमात्मन्‌ ! (पृथिवीमभितः) पृथिवी के चारों ओर से 
(मयूखे:) अपने तेजरूप किरणों से (रोदसी) च्युलोक और पृथिवी लोक को (दाधर्थ) झ्रापने 
धारण किया हुआ्ना है जो दोनों लोक (इरावती) ऐश्वय्यंवाले (धेनुमती) सब. प्रकार के मनोरथोंः 
को पूर्ण करनेवाले (सूयव्सिनी) सर्वोपरि सुन्दर (मनुषे) मनुष्य के लिये ऐश्वर्य (दशस्या) देने 
के लिये आपने उत्पन्न किये हैं । 


भावाय--यहां चुलोक और प्ृथिवीलोक दोनों उपलक्षणमात्र हैं। वास्तव में परमात्मा 
ने सब लोक लोकान्‍्तरों को ऐश्वरय्य के लिये उत्पन्न किया है और इस ऐश्वय्यं के प्रधिकारी 


ऋतषगेद: मं० ७ । अ० ६ । सू० ९९ || १९७ 


सत्कर्म्मी पुरुष हैं, जो लोग कम्मंयोगी हैं उनके लिये चुलोक तथा पृथिवीलोक के सब मार्ग 


खुले हुए हैं । 
परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे ग्रधिकारी जनो ! आपके लिये यह विस्तृत ब्रह्माण्डक्षेत्र 
खुला है । श्राप इस में कर्म्मयोगद्वारा श्रव्याहतगति श्रर्थात्‌ बिना रोकन्टोक के 


सवंत्र विचरें ॥३॥ 
उरूं यज्ञाप॑ चक्रधुरू लोक॑ जनय॑न्ता सर्यमुषासंमप्रिम । 
दास॑ंस्थ चिड्षशिप्रस्थ माया जन्नर्थुनरा एतनाज्येंषु ॥४॥ 
उरूुं। यज्ञाय | चक्रथ! | ऊं इति। लोक | जनयंन्ता | सूर्य ! उपसे । 
अग्नि | दासंस्य | चित्‌ | वृष5शिप्रस्य॑ | माया । जप्नथथु। | नरा । पृतनाज्येंषू । 
॥४।। ह 
पदार्थ :--(उरुम्‌) इमं विस्तृतम्‌ (लोकम्‌) भवनमीश्वर: (यज्ञाय) मा यज्ञ कतु म्‌ 
(चत्रथु:) कृतवान्‌ स॒ एवं च (सूर्य, उषासम्‌ भ्रग्निम) उषोविशिष्टमग्निरूपसूर्य 
(जनयन्ता) अररचत्‌, भवान्‌ (प्रृतनाज्येषु) युद्धेषु (दासस्य)छक्मयवतः (वृषशिप्रस्य)यो 
हि दम्भेन साधकस्तस्य (माया:) कपटम्‌ (जघ्नथु:) नाशयतु(नरा) है नेतर्भगवन्‌। ।४॥। 


पदार्थ-- (उरु ) इस विस्तृत (लोक) लोक को परमात्मा ने (यज्ञाय) यज्ञ के लिये 
(चत्रथु:) उत्पन्न किया है श्रौर उसीने (सूथ्यम्‌ उषसमर्नि) उषा काल की ज्योतिवाले भ्रग्तिरूप 
सूय्ये को रचा है श्राप (पृतनाज्येथु) युद्धों में (दासस्थ) कपटी लोगों को जो (वृषशिप्रस्य) दम्भ 
से काम लेते हैं उनके (माया) कपट को (जध्नथु:) नाश करें (नरा) नरा शब्द यहां नेता के 
ग्रभिप्राय से भाया है द्विवचन यहां व्यत्यय से श्रविवक्षित है ।। 


भावाथ--प रमात्मा प्रार्थनाकर्त्ताश्रों के द्वारा इसको प्रकट करते हैं कि न्‍्यायाभिलापी 
पुरुषों ! तुम मायावी पुरुषों की माया के नाश करने के लिये प्रार्थना रूपी भाव को उत्पन्न 
करो फिर यह सत्कम्में स्वयं प्रबल हो करके फल देगा ।।४॥ 


इन्द्राविष्णू हंडिताः शम्बरस्थ नव पुरों नव॒तिें च॑ शक्षथिष्टम । 

शतं वचिन! सहरस्ने च साक॑ हथो अंप्रत्यसुरस्थ वीरान ॥५॥ 

इन्द्राविष्णू इति । इंहिताः। शंबरस्य। नव॑। पुर)। नवति। च। 
श्रथिष्ट । शर्त । वर्चिनं; | सह्खें | च। साकं। हथः । अप्रति | असुरस्य । 
वीरान ॥५॥ 

पदार्थ :--(इन्द्राविष्ण) हे न्‍्यायशक्तिमन्‌ ! व्यापकशक्तिमेश्च परमात्मन्‌ ! 
भवान्‌ (दृहिताः) सर्वत्र वृद्धिमाप्नुवान: (शम्बरस्य) मेघवत्प्रसृतस्य शत्रो: (नव, 
नवंतिम्‌) नवनंवतिम्‌ तथा (वर्चिनः) मायाविनस्तस्थ (शंतम्‌) शतसंख्याकानि (च) 
च पुन: (सहख्रम) सहखसंख्याकानि (पुर:) दुर्गाण (श्नथिष्टम्‌) ध्वंसयतु, तथा 
(साकम्‌) शत्रूनपि युगपदेव नाशयत (शप्रत्यसुरस्य) तस्य च॒ अरप्रतिद्वन्दिन: (वीरान ) 
सेनिकान्‌ (हथ:) हिनस्तु ।।५॥। : 


श्श्द ऋग्वेद: अ० ५ | भ्र० ६ | व० २४ ।॥। 


पदार्थ--(इन्द्राविष्णु) हे न्याय गौर वज्रूप शक्तिवाले परमात्मन्‌ ! श्राप (दुहिताः) 
दृढ़ से दृढ़ (शम्बरस्य) मेघ के समान फैले हुए शत्रु के (नवनवत्ति) निन्‍्यानवे (च) और उस 
(वर्चिन:) मायावी पुरुष के (शर्त) सैकड़ों (च) श्रौर (सहस्र) हजारों (पुरी:) दुर्गों को 
(श्नथिष्ट ) नाश करें तथा (साकं) शीघ्र ही (श्रप्रत्यसु रस्थ) उसके उभरने से प्रथम ही उसके 
(वीरान्‌) सैनिकों को (हथ:) हनन करो। 

भावार्थ--मायावी शत्रु को दमन करने के लिये न्यायशील पुरुषों को परमात्मा उपदेश 
करते हैं कि तुम लोग भ्रन्यायकारी शत्रुओं के सैकड़ों हजारों दुर्गों से मत डरो क्योंकि (माया) 
अन्याय से जीतने की इच्छा करनेवाला भ्रसुर स्वयं प्रपने पाप से श्राप मारा जाता है श्रौर 
उसके लिये आकाश से वजपात होता है जैसा कि प्रन्यत्र भी कहा है कि “प्र वर्तथ दियो 
अश्मानसिन्द्र/ ॥ मं. ७१०४ मं, १९॥ परमात्मा ! तुम प्रन्यायकारी मायावी के लिये 
आ्राकाश से वज्रपात करो। इस प्रकार न्याय की रक्षा के लिये वीर पुरुषों के प्रति यहाँ 
परमात्मा का उपदेश है॥ ५।। 


हय॑ संनीषा बृंहती बुहन्तोंसकमा तवसां वधैय्यन्ती। 
रे वा स्तोम॑ विदर्थेषु विष्णो पिन्व॑त॒मिषों बृजनेंष्विन्द्र ॥६॥ 

ये । मनीषा । बहती । बहन्तां | उरुउक्रमा | तवसां । वर्धय॑न्ती | ररे। 
वां । स्तोम । विदर्थेषु । विष्णो इति । पिन्व॑तं । इष: । वृजनेंपु । इन्द्र ॥६॥ 

पदार्थ :--(बृहन्ता, उरुक्रमा) हे भ्रनन्‍्तशक्ते परमात्मन्‌ ! (इयम्‌, मनीषा) इय॑ 
बुद्धि: (बृहती) या न्यायरक्षणाय पर्याप्तास्ति (तवसा) बल दत्त्वा (वर्धेयन्ती) 
पोषयन्ती भ्रत: (विष्णो) परमात्मन्‌ ! (वां) तुभ्यम्‌ (स्तोमम्‌) इमांस्तुतिम्‌ (ररे) 
करोमि येन (विदयेषु) ऋतुषु (वृजनेष॒) संग्रामेषु च (इन्द्र) हे परमात्मन्‌ ! (इष:) 
ऐश्वर्यम्‌ (पिन्वतम्‌) वर्धयतु ॥।६॥। 

पदार्थ--(बुहन्तोरुक्रमा ) हे श्रनन्तशक्ते परमात्मनू, (इयं) यह (मनीषा) बुद्धि (बहती) 
जो न्याय की रक्षा के लिये सबसे बड़ी है (तवसा) बल देकर (वर्धयन्ती) बढ़ाती हैं इसलिये 
(विष्णो) हे परमात्मन्‌ ! (वां) श्रापकी यह (स्तोम॑) स्तुति हम (ररे) करते हैं ताकि (विदथेषु 
यज्ञों ग्रौर (वृजनेषु) युद्धों में (इष:) हमारे ऐश्वर्य्य को श्राप (पिन्वतं) बढाएँ ॥ 

भावाथं--जो ऐश्वर्य के बढ़ानेवाली इस वाणी को सेवन करते हैं प्रर्थात्‌ (ब्रह्मययज्ञ) 
ईश्वरोपासता (श्र वीरयज्ञ) अन्याय के दमन करने के लिये वीरता करना इस प्रकार भक्ति 
भाव और वीर भाव इन- दोनों का अनुष्ठान करते हैं वे सब प्रकार की विपत्तियों को नाश कर 
सकते हैं ॥ ६॥ | 

वर्षट्‌ ते विष्णवास आ क्ूंणोमि तन्में ज़ुघरव शिपिविष्ट हव्यम्‌ | 
वर्धन्तु त्वा खुष्दुतयों गिरों मे यं पांत स्वस्तिभिः सदां न! ॥७॥ 

वर्षपू। ते । विष्णो इतिं । आसः । झा । कृणोमि । तत्‌ । 

में । जुपस्व । शिपरिडविष्ट । हृव्यं । वर्धन्तु । त्वा | सुउस्तुतयः | गिर । 
में। यूयं | पात । स्वस्तिडमिं: । सदा । न; ॥७॥ 

पदार्थ :--(शिपिविष्ट) हे तेजोमय परमात्मन्‌ ! (हव्यम्‌) मम प्रार्थना (जुषस्व) 
स्वीकुरु या (वषट्‌) नम्नतया कृता: (विष्णो) हे विभो ! (ते) तव (आस) समक्ष 


| ५4, 


-झ 


ऋग्वेद: मं० ७ । श्र० ६ । सू० १०० ॥। १९९ 


ता: प्रार्थना: (आ, कृणोमि) करोमि तथा (मे) मम (गिर:) स्तुतिवाच: (सुष्टुतयः) 
सुयशस: (त्वाम्‌) तव यश: (वर्धन्तु) वर्धयन्तु (यूयम्‌) भवान्‌ (स्वस्तिभि:) स्वस्ति- 
वारिभि: (सदा) शश्वत्‌ (न:) अस्मान्‌ (पात) रक्षतु ।॥७॥। 

॥ इति नवनवतितमं सुकतं चतुर्विो वर्गइच समाप्त: ॥॥ 


पदार्थ--( शिपिविष्ट) हे तेजोमय परमात्मनू, आप (हव्यं) हमारी प्रार्थनाओ्रों को 
(जुषस्व) स्वीकार करें जो (वषट्‌) बड़ी नम्रताधुवंक की गई हैं (विष्णो) हे व्यापक परमात्मन्‌ ! 
(दे) तुम्हारे (मास) समक्ष वे प्रार्थनाएँ (आ, कृणोमि) हैं और (मे) मेरी (गिर:) ये वाणियें 
(सुष्टुतय:) जिनमें भले प्रकार से श्रापका वर्णन किया गया है (त्वां) प्रापके यश को (वर्धन्तु) 
बढ़ाएँ और (यूयं) श्राप (सदा) सदैव (स्वस्तिभि:) मझ्ुल कार्यों से (पात) हमारी रक्षा करें ॥ 

भावार्थ--शिपिनाम यहाँ तेजोरूप किरणों का है “शिपयों रश्मयः” ॥॥ निर. 4! 
प्र्थात्‌ ज्योति:स्वरूप परमात्मा हमारी प्रार्थनाओं को स्वीकार करे प्रौर हमको सदैव उन्नति के 
मार्ग में ले जाये । यहाँ पहले (त्वां) एकवचन श्राकर भी (यूयं) फिर श्रादरार्थ बहुवचन है ॥७॥ 


॥ ९९ सुक्‍त ओर २४वां वर्ग समाप्त हुआ ४ 


नन-«-+>अ+»+-नन 33», 


श्रथ सप्तर्चस्य शततमस्य सुक्तस्थ-- 


१-७ वसिष्ठ ऋषि: ।। विष्णुदेंबता ।। छन्द; १, २, ५-७, 
निचृत्‌ त्रिष्दुप । ३ बिराट्‌ त्रिष्टुप । ४ शआ्रार्षी 
त्रिष्टुप्‌ ॥ धेवतः स्व॒रः ।॥। 


अ्रथ परसात्मना सुमतिरुपदिश्यतेः--- 
अब परमात्मा सुमति अर्थात्‌ शुभ नीति का उपदेश करते हैं-- 

नू सतों दयते सनिष्यन्यों विष्णंब उर्गायाय दाशंत्‌ । 

प्र यः सन्नाचा सनंसा यजांत एतंंवन्तं नर्थमाविवासात्‌ ॥१॥ 

तु । मर्तें: | दयते | सेनिष्यन | यः । विष्श॑वे । उरुझग़ायाय । दाशंत्‌ । 
भर | यः। सन्राचां | मनंसा । यज्ञति । एताव॑न्त । नर्य । आउविवांसात्‌ ॥१॥ 

पदार्थ :--(य:, मतें:) यो जन: (उरुगायाय) अतिभजनीयाय (विष्णवे) 
व्यापकायेश्वराय (सनिष्यन)कामयमानो (दाशत्‌) प्रमाणं करोति तमेव, (नु) शी घ्रम॒ 


स नर: (दयते) प्राप्नोति यश्च (सत्राचा मनसा) शुद्ध मनसा (यजाते) त॑ समर्चेत्‌ 
(एतावन्तम्‌, नय॑म्‌) सर्वप्रणेतारं सः (आविवासात्‌) प्राप्नोत्येव ॥।१।। 


पदार्थ -- (य:) जो पुरुष (उरुगायाय) श्रत्यन्त भजनीय (विष्णवे) व्यापक परमात्मा की 
(सनिष्यन्‌) प्राप्ति के लिये इच्छा (दाशत्‌) करते हैं (नु) शीघ्र ही वे मनुष्य उसको (दयते) 
भाप्त होते हैं। श्रौर जो (सत्राचा) शुद्ध मन से (यजाते) उस परमात्मा की उपासना करता है 


२०० ऋषणगवेद: ग्र० ५ | अ्र० ६ । व० २५॥॥ 


वह (एतावन्त॑, नय्य॑) उक्त परमात्मा का जो सब प्राणिमात्र का हित करनेवाला है (आविवःसात्‌ ) 
अ्रवश्वमेव प्राप्त होता है ॥। 

भावार्थ--परमात्मप्राप्ति के लिये सबसे प्रथम जिज्ञासा अर्थात्‌ प्रबल इच्छा उत्पन्न होनी 
चाहिये । तदनन्तर जो पुरुष निष्कपट भाव से परमात्मपरायण होता है, उस पुरुष को परमात्मा 
का साक्षात्कार श्रर्थात्‌ यथार्थज्ञान श्रवश्यमेव होता है॥ १॥ 


बज, 3 शोर ॥ [| कप कप 8७4 [। 

त्व बच्णा खुसात विश्वजन्धासप्रयुताभवयावा मात दा।। 

पर्चा यर्था नः खुवितस्प भूरेसश्वांचतः पुरुश्चन्द्रस्य रायः ॥२॥ 

त्वं। विष्णों इति । सुउमर्ति। ।विश्व्ज॑न्यां । अप्र॑ध्युतां। एवंयाव; । 
मति । दाः । पर्च;। यथा । नः । सुवितस्य । भूरें। | अखंउवत:। पुरुचन्स्य । 
राय; ॥२॥ 

पदार्थ :--(एवयाव:) है सर्वप्रद ! (विष्णो) व्यापक, (त्वम्‌) भवान्‌ मद्य 
(विश्वजन्याम्‌) विश्वजनहिताम्‌ (अप्रयुताम्‌) दोषरहिताम्‌ (सुमतिम्‌) नीति (दा: ) 
दद्या: तथा (पुरुश्चन्द्रस्य) स्वविधेश्वयेस्थ (रायः) साधनोभूत॑ धनम्‌ (भूरे:, 
अश्वावतः) अनन्तशक्तिमत्‌ (सुवितस्य) सुविद्यया लक्यम्‌ (यथा) येत विधिना 
प्राप्येत तथेव बुद्धिम्‌ (न:) अस्मभ्य देहि ॥॥२॥। 

पदार्थ--(एवयाव:) हे सर्वकामनाप्रद (विष्णों) व्यापक परमेश्वर ! (त्वं) श्राप हमें 
(विश्वजन्यां) सब संसार का हित करनेवाली (अ्रप्नयुताम्‌) दोषरहित (सुमाति) नीति (दाः) दें। 
भौर (पुरुश्चन्द्रस्य) सब प्रकार के ऐश्वर्यों का (राय:) साधन जो धन है श्रौर (भूरेः, श्रश्वावतः) 


जिसमें प्रनेक प्रकार की शक्तियें हैं और जो (सुवितस्य) सुविधा से प्राप्त हो सकता है (यथा) 
जिस प्रकार (प्चे:) उसकी प्राप्ति हो वेसी (नः) हमको आप बुद्धि दे ॥ 


भावार्थ--शुभ नीति श्रौर सुनीति उसका नाम है जिससे संसार भर का कल्याण हो। 
इस मन्त्र में परमात्मा ने इस नीति के उत्पन्न करने के लिये जिज्ञासु द्वारा प्राथंता कथन करके 
उपदेश किया है। वास्तव में शुभ नीति ही धम्मं, देश आ्रौर जाति की उन्नति का सर्वोपरि 


साधन है ॥ ३ ॥ 
. च्रिदेच: एंथिवीमेष एतां वि चंक्रमे शचतेस॑ महित्वा । 
प्र॒विष्णुरस्तु तवसस्तवींयान्त्वेष॑ ह्यंस्थ स्थविरस्प नाम॑ ॥३॥ 
त्रि;। देव । पृथिवीं। एपः | एतां। वि। चक्रमे । शत5ग्रंचेसं । 


महिउत्वा | प्र । विष्णु: । अस्तु । तबस॑; । तवींयान्‌। लेष। हि। अस्प। 


स्थविरस्य । नाम॑ ॥३॥ 

पदार्थ:--(देव:) दिव्यशक्ति: परमात्मा (एताम्‌) इमाम्‌ (पथिवीम्‌) भुवम्‌ 
(त्रि)) त्रेधा (विचक्रमे) रचयामास (शतचंसम्‌) यस्यां शतधा ज्वाला: (महित्वा) 
या5तिविस्तृता (अर्थ, स्थविरस्य, विष्णु:, नाम) अस्य प्राचों नाम विष्णुरिति यतः 
(तबस:, तवीयान्‌) अय॑ ते स्वामी यद्वा व्यापक: ।।३॥। ष् 


ढ! 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ६ । सू० १०० ॥॥ २०१ 


पदार्थ--(देव:) दिव्यशक्तियुक्त उक्त परमात्मा (एतां) इस (पृथिवीं) पृथिवी को (त्रिं:) 
तीन प्रकार से (विचक्रमे) रचता है (शतचंसं) जिस पृथिवी में सैकड़ों प्रकार की (अधिः) 
ज़्वालायें हैं (महित्वा) जिसका बहुत विस्तार है और इस (स्थविरस्य) प्राचीन पुरुष का नाम 
इसी लिये (विष्णु:) विष्णु है क्योंकि (तवस:) यह तेरा स्वामी है इसलिये इसका नाम विष्णु है 
अयवा यह सर्वेव्यापक होने से सवेस्वामी है इसलिये इसका जाम विष्णु है. ? | ४ “ 

भावार्थ--तीन प्रकार से पृथिवी को रचने के श्रथ॑ ये हैं कि प्रकृति के सत्वादि ग्रुणोंवाले 
परमाणुओ्रों को परमात्मा ने तीन प्रकार से रखा, तामस-भाववाले परमाणु, .प्रथिवी 
पाषाणादिरूप से; राजस नक्षत्रादिख्प से और दिव्य श्रर्थात्‌ द्युलोकस्थ पदार्थों को सात्विक भाव 
से, थे तीन प्रकार की गतिये हैं इसी का नाम नत्रेधा निधदे पं है इसी भाव को “इबं 
विष्णुविचत्रमे त्रेघानिंदंधे पंदम्‌!! ॥ मं, १२२१७ ॥ में वर्णन किया है, जो कई एंक लोग 
इसके श्रथं ये करते हैं कि-विष्णु ने वामनावतार को धारण करके तीन पैर से पृथिवी को नापा 
इसका उत्तर यह है कि इसी विष्णुसूक्त में “तद्‌ विष्णो: परम पद॑ सदा पश्यन्ति सूरयः” ॥ 
मं. १॥२२।२०॥ में इस पद को चक्षु की निराकार ज्योति के समान 'निराकार माना है । 

श्रन्य युक्ति यह है कि विष्णु का स्वरूपपद निराकार होने से एंक केथन किया है, तीन 
संख्या केवल प्रकृतिरूपी पद्र में मानी है विष्णु के पद में नहीं फिर निराकार विष्णु का देह 
धर कर साकार पद कंसे ? र आम कप 


सबसे श्रबल प्रमाण इस विषय में यह है कि इसी प्रसज्ु में यूक्त ९९वें के दूसरे मन्त्र में 
यह कथन किया है कि “न ते विष्णो जायमानों न जातो देवमहिम्नः परमन्तमाप” हे देव, 
तुम्हारी महिमा के श्रन्त को कोई नहीं पा सकता क्योंकि तुमने ही लोक लोकान्तरों को धारण 
किया हुग्ना है, तो फिर जब वह सर्वाधिष्ठान अर्थात्‌ सब भुवनों का श्राश्रय है तो उसके पैरों 
को ग्रन्य वस्तुएं कैसे झ्ाश्रय दे संकती हैं॥ ३ !॥ 


अ्रथेश्वर: स्वयमेव विक्रमिरची स्मानार्थत्वेन कथयति--. 
भव ईश्वर स्वयं कथन करते हैं कि विचक्रसे के अर्थ निर्म्माण अर्थात्‌ रचने के हैं-- 
वि चंक्रमे शथिवीमेष एता क्षेत्रांय विष्णुमेनुंषे दशस्यन्‌। 
हुवासों अस्प कीरयों जनांस उसुक्षितिं सुजनिंमा चकार ॥४॥ 
वि। चक्रमे। प्रथिवीं। एप)। एतां। ज्षेत्रांय । विष्णुं!। मनुंषे। 


दशस्थन । घुवास॑; । अस्य । कीरयः। जनांसः। उरुछत्षितिं। सुडजनिमा । 


चुकार ॥४॥ 


पदार्थ :--( विष्णु:) व्यापक ईश्वर: (मनुषे, क्षेत्राय, दशस्यन) मनुष्याय क्षेत्र 
दित्सन्‌ (पृथिवीं, एताम्‌, विशक्रमे)इमां भुवं कृतवान्‌, यतः (अस्य) अस्य परमात्मन: 
(कीरयः) स्तोतार: (जनास:) भक्ता: (ध्र्‌वास:) दृढा श्रभवन्‌ यतः (उरुक्षितिम्‌) 
विस्तृतां पृथिवीं (सुजनिमा) सर्वाज्भुशोभनां (चकार) कृतवान्‌ ॥।॥४।। 

पवार्थ--(विष्णु:) व्यापक परमेश्वर ने (मनुणे) मनुष्य के (क्षेत्राय) अभ्युदय (दशशर्स्थन्‌) 
देने के लिये (पृथिवीम्‌, एतां) इस पृथिवी को (विचक्रमे) रचा जिससे (भ्रस्थ) इस परमात्मा के 
कीत्तंन करनेवाले (जनासः) भक्त लोग (धुवास:) दृढ़ हो गए क्योंकि (उरुक्षिति) इंस' विस्तृत 


२०२ ऋग्वेद: अ० ५ । भ्र० ६ । व० २५ ।। 


क्षेत्ररूप पृथिवी को. .(सुज़निमा) सुन्दर प्रादुर्भाव वाले ब्रह्माण्डपति परमात्मा ने, (चकार) 
रत्रा है । ॥ 


भाषा - जिस पृथिवी में (सुजनिमा) सुन्दर आविर्भाववाले प्राणिजात हैं उसका कर्त्ता 
जो परमात्मा है उसने इस सम्पूर्ण विश्व को रचा है। विष्णु के श्रथ यहां “यज्ञो वे विष्णु 

॥ श. प. ॥ “तस्माद्‌ अज्ञात्‌ सर्वहुत ऋचः सासानि जज्षिरे” ॥ यजु० ३१.७॥ इत्यादि 
- प्रमाणों से व्यापक परमात्मा के हैं । यही बात विष्णु युक्तों में सर्वत्र पायी जाती है । “इस भाव 
को वेद ने प्रन्यश्र भी वर्णन किया है कि “द्यांवाभूसि जनयस्देव एक: ॥ यजु० 4+ एक परमात्मा 
नें सब लोके लोकान्तरों को रचा है ॥।४॥ 


झथाधोलिखितमन्त्रे वेदो भगवान विष्णमी श्वरवाच्यं वर्णयति-- 
अब निम्नलिखित मन्त्र में बेद स्वयं विष्ण के अर्थ ईश्वर के करते हैं-- 


प्र तततें अद्य शिपिविश्ट नामाये। शैसांमिं वयुनांनि विदान्‌। 
..... ते त्वा ग्रणामि तवसमतंब्यान्क्ायन्तमस्थ रजंसः पराके ॥५॥ 


: प्र। तत। ते | अद्य | शिपिडविष्ट । नाम॑ | अये। । शंसामि । वयुनानि । 
विद्ञन्‌ | तं। त्वा | गणामि । तबसे । ग्रत॑व्यान्‌ | क्षाय॑न्ते। अस्य। रजेंसः । 
'पराके ॥५॥ 


.. (शिपिविष्ट) शिपिभी रश्मिभिविष्ट इति “श्षिपिविष्ट:' हे तेजोमय ! 
. (यत्‌) यतः (ते) तव (भ्र्य:, नाम) अर्थ इति नामास्ति (तम्‌, त्वा) तादुशं, त्वाम्‌ 
(गृणामि) स्तोमि (तवसं)स्तवनीयम्‌ प्रवृद्धम (रजस:) रजोगुणयुक्ते (पराके) ब्रह्माण्ड 
(भ्रतव्यान्‌) निरन्तरगमनशीलेषु विविधलोकेषु (क्षयन्तम) निवससि (वयुनानि) 
सर्वज्ञानांनि (विद्वान) जानासि (प्रशंसामि, श्रद्य) अतो भवन्तं स्तौमि ॥॥५।। 
ववायं-- (शिंपिंविष्ट)' हे तेंजोमय परमात्मन्‌ “शिपयो रश्मय:” ॥ निरु० ५८ ॥ 
(यत्‌) जिसलिये (ते) तुम्हारा (प्रर्यः) .झ्रय॑ यह नाम है। “ऋच्छति गच्छति सर्वत्र 
“ ब्याप्नोतीत्यय्य:”” जो सर्वव्यापक हो उसको श्र कहते हैं (तं, त्वा) ऐसे तुमकी (गृणामि) मैं 
"ग्रहण करता हूं तुम (तवर्स) सर्वोपरि-वृद्धियुक्त हो (श्रस्थ) इस (रजस:) रजोगुणयुक्त ब्रह्माण्ड के 
(पराके) मध्य में (प्रतव्यानू) निरन्तर गमन करनेवाले लोक लोकान्तरों में भी भ्राप (क्षयन्त) 
निवास कर रहे हैं प्रौर सब प्रकार के (वयुनानि) ज्ञानों के (विद्वान) आप जाननेवाले हैं 
इसी लिये मैं भ्रापकी (प्रशंसामि) प्रशंसा करता हूं ॥। 
भावा्थ--विष्णु , श्रय्यं, व्यापक ये तीनों एक ही पदार्थ के नाम हैं। विष्णु को इस 
मन्त्र में प्रय्य कहा है और अय्ये परमात्मा का मुख्य नाम है। इस विषय में प्रमाण यह है कि 
: /राष्ट्री । अर: । नियुत्वान्‌। इनइन इतिचत्वारीश्वरनामानि ॥” निघं ३। २२ ॥ राष्ट्री, 
प्रय्यें, नियुत्वान्‌ू, इनइन ये चारों ईश्वर के नाम हैं । ग्रस्तु । 
जो लोग “इदं विष्णुविचक्रमे'” इत्यादि मन्त्रों में विष्णु शब्द के प्र्थ सूय्य॑ किया करते 
: “हैं उसको इस मन्त्र के श्रर्थ से शिक्षा लेनीं चाहिये क्योंकि उक्त मन्त्र में विष्णु का श्रर्य श्रर्थात्‌ 
ब्यापक ईश्वर कथन. किया है इससे स्पष्ट है कि विष्णु शब्द के श्रर्थ व्यापक ईश्वर के ही हैं, 
किसी प्रत्य जड़ वा श्रल्पज्ञ वस्तु के नहीं ॥।५॥ 
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किमित्तें विष्णो परिचक्त्यं सूत्प्र यद॑वद्ते शिंपिविष्टो अस्मि। 
मा वर्षा अस्मदर्प ग्रह एतश्दन्यरूप: समिथे बूथ ॥९॥ 
कि । इत्‌ । ते । विष्णो इतिं। परि5चक्त्य । भूत्‌ | प्र। यत्‌। बबक्षे। 
शिपिडविष्ठ: | अस्मि । मा। वर्ष: । अस्मत्‌ | अप | गूहः। एतत्‌। यत्‌ । 
अन्य5रूपः । संडये | वभूथ ॥६॥ न के अं 
पदार्थ :-- (विष्णो) हे विभो ! (कि, ते) कि तव रूपम्‌ (परिचक्ष्यं, भूत) 
कथनीयमस्ति(यद्‌, ववक्षे, शिपिविष्ट:, श्रस्मि)यत्‌ त्वं स्वयमवोचत्‌ श्रहं तेंजोमयो5स्मि 
(यत्‌ अन्यरूप:, समिथे, बभूथ) यच्च अन्यरूपवान्‌ संग्रामे भवसिः (एतंत्‌) .इंदम्‌ 
(वर्षे:, अस्मत्‌, मा, अपगुह:) रूप॑ मत्तो नान्‍्तर्धापय ॥। ६। - .... ले 
पदार्थ --(विष्णो) हे व्यापक परमेश्वर ! (कि ते) क्‍या तुम्हारा, वह रूप कथन करने 
योग्य है जिसको तुम स्वयं (शिपिविष्ट: श्रस्मि) कि मैं तेजोमय हूं यह भ्रपनी वेदवाणी में कथन _ 
करते हो, भ्र्थात्‌ वह स्वयं सिद्ध हैं किसी के कथन की अपेक्षा नहीं रंखंता। श्रौर (बत)' जौ. 
(अन्यरूप:) दूसरा रूप जो (समिथे) संग्राम में (बभूथ) होता है: (एतत्‌; वर्ष:) इस' छूप की 
(प्रस्मत्‌) हमसे (मा) मत (अ्रपगूहः:) छिपा । ... 

- भावा्थ--परमात्मा का 'स्वप्रकाशतेजोसयरूप' सृष्टि की रचना और पालने सै सबको 
प्रसिद्ध है, भ्र्थात्‌ उसकी विचित्र रचना से प्रत्येक सूक्ष्मदर्शी पुरुष जानता है, कि . यड्ढ विविध: 
रचना किसी स्वज्ञ तेजोमय परमात्मा से बिना कदापि नहीं हो सकती |. . . .. ...। 

दूसरी ओर जो उसका “मन्युमयरूप' है श्रर्थात्‌ दुष्टों को दमन करनेव्राला श्रोज है; वह 
शीक्ष सबकी सम# में नहीं आता इसलिये इस मन्त्र में यह बतलाया भग्या है. कि जिज्ञासु जन 
इसके भी समभने का यत्न करें । ह री 

(बभूथ) क्रिया यहां भूतकाल की बोधक नहीं किन्तु वैदिक व्याकरण के नियम से. तीनों; 
कालों को बोधन करती है, भश्रर्थात्‌ परमात्मा तीनों कालों में रुद्ररूप से दुष्टों का दमन 
करते हैं 4 

झौर उस रूप के वर्णन करने का प्रकरण यहां इसलिये बतलाया. है कि. श्रागे सातवें 
ग्रध्याय में उस रूप का विशेष रूप से वर्णन करना है । 

कई एक लोग इन दो रूपों के ये अर्थ करते है कि एक विष्णु का नः देखने योग्य और 
ने सुनने योग्य रूप है, ग्र्थात्‌ ऐसा अश्लील लज्जाकर है जिसका भले प्रादमी नाम लेने से भी 
लज्जा करते हैं । ॥ 

या यों कहो कि शेप नाम उनके मत में मनुष्य के प्रजा उत्पादक इन्द्रिय का है। डस 
जैसे मुखवाले को 'शिपिविष्ट:” कहते हैं इसलिये उसके देखने का यहाँ निषेध किया है। यह 
अथ सायणाचार्य्य, महींधरादि सबने किये हैं, जिनकी विशेष समीक्षा करने से ग्रन्थ बढ़ता है 
इसलिये इतना ही कहते हैं कि यह उनको श्रत्यन्त भूल है, क्योंकि' निरु० ५।८ में शेष के - प्र्थ॑ 
स्वयं निरुक्तकार ने किये हैं कि 'शेप” नाम प्रकाश का है। प्रकाश. से आाविष्ट का नाम 


शिपिविष्ट! है।. >> आन 
हमें यहां इनके ऐसे घृुणित रूप मानने कां उतना शोक नहीं जितना प्रोफेसर मेक्समूलर 
बविलसन, प्रिफिय भौर-सर रमेशचन्द्रदत्त के ऐसे लज्जाकर श्रथों की ज्यों की त्यों नकल कर देने 
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का है। थे लोग यदि इस मन्त्र के भाव पर तनिक भी ध्यान देते तो ऐसे घृणित श्रर्थ कदापि 
नकरते। | 


 श्रौर जो यह कहा जाता है कि निरुक्त के कर्त्ता ने स्वयं यहां लज्जाजनक प्रर्थ॑ किये हैं 
भ्रौर यह कहा है कि विष्णु की हँसी उड़ाने के लिये दूसरा लज्जा प्रधान नाम रखा है यह 
कथन्‌- उन लोगों का है जो निदक्तकार के आशथ को न समझ कर ग्न्यथा टीका टिप्पणी करते 
हैं, प्रस्तु ॥ 
मुख्य बात यह है कि 'शिपिविष्ट' नाम ज्योतिःस्वरूप परमात्मा का है, क्‍योंकि 'शिपि! 
नाम ज्योति का स्वयं निरक्तकार ने माना है, यह हम अनेक स्थलों में दर्शा श्राये हैं ॥६॥। 


बघंट्ले विष्णयास आ कृंणोमि तन्‍्में ज़बस्व शिपिविष्ट हब्यम्‌ | 
वर्धेन्तु त्वा रुष्दुतयों गिरों मे यूयं पांत स्वस्तिमिः सदां नः॥3७॥ 
.. वर्षपू | ते। विष्णो इतिं। आसः । झा | कृणोमि । तत्‌ । में । जुपख । 
शिपिअविष्ट । ह्व्यं | वर्धन्तु । त्वा । सुडस्तुतयं: । गिरः। मे । यय॑ं। पात। 
स्वस्तिउईमिः | सदा | नः ॥७॥ 
पदार्थ:--(शिपिविष्ट) हे तेजोमय परमात्मन्‌ ! (तत्‌, में हृव्यम्‌) भवान्‌ 
महामीद्क विश्वासं प्रकटयतु येन शाश्वत्‌ भवद्वशवर्त्ती स्थाम्‌ (जुषस्व) मम भौक्ति च 
सेवताम्‌ (विष्णो) हे विभो ! (ते, वषट्‌, भ्रास) समक्षमहं श्रद्धां (कणोमि) प्रकटयामि 
(सुष्टुतय:) मम शोभना: स्तुतय: (त्वा, वर्धेन्तु) ते यशों वर्धेयन्तु (यूयम) भवान्‌ 
(स्वस्तिभि:) कल्याणवाग्भि: (सदा) शश्वत्‌ (नः) अस्मान्‌ (पाल) रक्षतु ।७॥॥ 
इति शततर्म सुकतं षष्ठो5ध्याय: पर्जच्चावशों वर्गश्च समाप्त: । 


पदार्थ--(शिपिविष्ट) हे ज्योति:स्वरूप परमात्मन्‌ ! (तन्मे हव्यं) श्राप हमको ऐसा 
विश्वास दें जिससे हम सर्देव श्रापके वशवर्ती बने रहें और श्राप हमारी भक्ति को (जुषस्व) 
सेवन करें, (आ्रास) आपके समक्ष हम (वषट्‌) श्रद्धा (कृणोमि) प्रकट करते हैं (मे) हमारी 
(गिर:, सुष्टुतयः) प्रार्थनारूप वाणियें (वर्धन्तु) श्रापके यज्ञ को फैलावें (यूयं) श्राप (स्वस्तिभि:) 
मज़ूलमय वाणियों से (पात) हमारी सदैव रक्षा करें। | 

भावार्थ--इस छठे अ्रध्याय के ग्रन्त में प्रकाशरूप सर्वव्यापक परमात्मा से यह प्रार्थना की 
गई है कि श्राप हमको भश्रत्यन्त उन्नतिशील बनायें श्ौर सदेव हमारी रक्षा कर ! 

जो लोग विष्णु के अरे सूय्यं वा देहधारी विष्णुदेवता के किया करते हैं उनको इन 
सूक्तों से यह ज्ञान लाभ करना चाहिये कि यहां तो उस विष्णु का वर्णन है जिसके आदि और 
ब्रन्त का कोई काय्यें-पदार्थ पा ही नहीं सकता फिर यहां उस सूर्य की क्या कथा ? जिसको 
“सुर्याचसप्रमखी धाता यथापुर्वंसकल्पयत्‌” ॥ कर मं. १० । ९० । ३॥ यह वेदमन्त्र स्वयं काय्ये 
रूंप से क़थत- करता है। इतना. ही नहीं यहां तो यहां तक वर्णन किया है कि “न ते विष्णो 
जायमानी नजांतो-देव सहिम्न: परमन्तसाप” || ऋ. ७ | सू. ९९ | मं. २॥ तुम्हारी महिमा 
को भूत; भविष्य॒॑तू, वसंमात: तीनों कालों. में उत्पन्न होवेवाला -जन्तु. तुम्हारे श्रन्त . को कद्ापि 
नहीं पा सकता और वह महिमा श्रर्थात्‌ महत्त्व “एतावानस्थ . महिसातो ज्यायांश्ल पुरुष: 
॥ ऋु्‌. मं. १०. सु. ९० | ३॥ इस वेदमन्त्र में वणित है फिर यहां किसी देहधारी का. ग्रहण 


ं 


$) 
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इसी प्रकार “हद विष्णुबिचक्रमे” ॥ ऋ., १।२२।१७॥ “बविष्णो: कर्म्माणि पश्यत' ।॥। 
मन्त्र १९ ॥ “तद्‌ विष्णों: परसं पद सदो पश्यन्ति सूरयः” मन्त्र २० ॥ इत्यादि व्यापक विष्णु 
परमात्मा के वर्णन करनेवाले सब मन्त्रों का तात्पय्य साकार ईश्वरवादियों ने ग्रवतार वा इस 
भौतिक सूर्य के वर्णन में बतलाया है, सो ठीक नहीं, क्योंकि विष्णु के अर्थ सर्वत्रेवः व्यापक 
परमात्मा के हैं, प्रमाण इसमें ये हैं “विष्णुयंज्ञ:” ॥ शत. ६।५।२। ११॥।॥ “तस्मात्‌ 
यज्ञात्‌ सवंहुत ऋच: सामानि जन्षिरे” ॥ ऋ. मं. १० | सू. ९०। ९॥ “यज्ञेन यज्ञमयजन्त 
देवा: ॥ ऋ., १० । ९० । १६॥ जब उक्त प्रमाणों में यज्ञ और विष्णु के एक ही अभ्रर्थ हैं 
भ्र्थात्‌ यज्ञ वह जिससे वेद उत्पन्न हुए “एतस्य महतो भूतस्यथ निश्वसितमेबंतदायदग्वेदी यजुर्बेदः 
सामवेदो5थर्वाज़िरसः” ।। बृ० २ | ४ | १० ॥ यहां बेदों का कर्त्ता यजनरूप यज्ञ नहीं किन्तु 
“इज्यते सर्वे: पूज्यत इति यज्ञ: परमात्मा” इस श्रर्थ से कि जो सबका उपासनीय एकमात्र देव 
हो उसका नाम यहां यज्ञ है, एवं तात्पर्य यह निकला कि यज्ञ, विष्णु, ब्रह्म, ब्रह्मणस्पति, 
बृहस्पति ये सब नामएक निराकार परमात्मा के हैं तो फिर विष्णु से साकार का ग्रहण कंसे ? 


“सपरय्यंगाच्छक्रकायमबन्रणम्‌” । यजु. ४० । ६ ॥ “न ते विष्णो जायमानो न जात: 
॥ “को अद्धा वेद क इह प्र वोचत्‌ ” मं. १० । सू. १९९ । ६॥ “न तस्य प्रतिमास्ति | यजु० 
३२ ।३ ॥ “लनमुध्व॑ंन तिय॑लड्च ॥ यजु० ३२ । २॥ इत्यादि शतशः प्रमाण जिसको श्रकाय 
श्र्थात्‌ निराकार वर्णन करते हैं, उस परमात्मा का यहां विष्णु नाम से निरूपण किया है । 
विष्णु शब्द अपने स्वार्थ से श्र्थात्‌ जंब इसके धातु से इसके अर्थ इस प्रकार निकलते हैं कि 
“भविष्ल व्याप्तो, विषेः किज्च” || उ. ३ । रे८॥ इस सूत्र से “नु' प्रत्यय करने से विष्ण शब्द 
सिद्ध होता है “वेवेष्ट. इति विष्णु: इसी प्रकार व्यापक परमात्मा के श्र ही सिद्ध होते हैं, 
इसी अ्रर्थ को वेद, ब्राह्मण, उपनिषद्‌, वेदान्तसूत्र एक स्वर से प्रतिपादव करते हैं कि ईश्वर 
ग्रजन्मा है श्र्थात्‌ निराकार है, भ्रक्षर श्रविनाशी है, जैसे कि “कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च 
प्रोतश्च । सहोवाचतह तदक्षरं गाभिन्नाह्मणा अभिवदन्त्यस्पूलमनण्वहस्वभ्‌! ।। व. ३ । ८ । ८।। 
“आकाशे तदोतउ्च प्रोतड्च” ॥ व्‌. ३। ८ | ४॥ “ओमित्येतवक्षसम्‌” मां० १।॥। 
“ओमित्येतदक्षरम्‌” । छा. १। १। १॥ “अचक्षुष्कमश्रोत्रवाग मनः” | बु० ३ । ८। ८ ॥ 
“अपाणिपादो जबनो ग्रहीता पश्यत्यचक्षु: स श्युणोत्यकर्ण:! ॥ श्वे. ३। १९॥ “ऋचोढक्षरे 
परसे व्योमन्‌! ॥ ऋ. २।३। २११ ३९॥ “परमेवाक्षरं प्रतियद्धते” ॥ प्र. ४। १० ॥ 
“अथ परा यया तदक्षरसमधिगम्यते' ।| मु. १। १। ५ | “येनाक्षरं पुरुषं वेद सत्यम्‌” | मु. 


१।२। १३॥ इत्यादि । 


ब्राह्मण और उपनिषद्‌ के वाक्‍यों में यह्‌ वर्णन किया है कि जो इस चराचर जगत्‌ का 
ग्राधार चरमात्मा है वह झ्राकाश में भी श्रोतप्रोत है श्र्थात्‌ श्राकाश उससे स्थूल है, वह एकमात्र 
अक्षर है श्रौर चक्षु श्रोत्रादि ज्ञानेन्द्रिय तथा हस्तपादादि कर्मेन्द्रियों से रहित होकर भी 
सर्वज्ञाता है ॥ ह 


“अक्षरमस्व॒रान्तधुते:” ॥ ब्र. सू. १! ३। १० ॥ में उस अ्रक्षर को लौक लोकान्तरों का 
ग्राधार वर्णन किया है। ्््ि 

इतना ही नहीं किन्तु उसको इन्द्रियगोचर श्र्थात्‌ मन वाणी का सव्वथा अविषय माता 
है, इस विषय में प्रमाण ये हैं कि “नंव बाचा न मनसा प्राप्तु शक्‍यों न चक्षुषा' | कठ. ६ । 
१२ ॥ “यत्तदद्र श्यमग्राह्म /.। मु० १।१। ६॥ “न चक्षषा यह्मते वापि वाचा नान्‍्येदेंबेस्तवसा 
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कम्मंणा वा ॥| मु० २। १।८॥ “ये इत्तद्विवुस्तेड्मृतत्वमानशुः” । ऋ० मं. १। १६४! 
मं. २६ ॥ जो इस इन्द्रियगोचर को जानते हैं बे ही श्रमृतपद को पाते हैं । 

उक्त वेद तथा उपनिषदों के भाव को ब्रह्मसूत्र में यों वर्णन किया है कि “तबव्यक्तमाह 
हि ॥ ब्र. सू. ३। २। २३ ॥ उसको इस प्रकार वेद श्रव्यक्त कहता है श्रर्थात्‌ सूक्ष्महूप से 
वर्णन करता है ॥। 

कई एक लोग इसमें यह शद्धा करते हैं कि जब वह ग्रक्षर संधा इन्द्रियागोचर ग्र्थात्‌ 
किसी भी इन्द्रिय का विषय नहीं तो उसका ध्यान किस प्रकार हो सकता है, उनके प्रश्न का सार 
यह है कि निराकार पदार्थ ध्यान का विषय नहीं हो सकता ? 


... इसका उत्तर यह है कि ध्यान में दो पदार्थ होते हैं एक (ध्याता) प्र्थात्‌ ध्यान करनेवाला 
और दूसरा ध्येय जिसका ध्यान किया जाता है.जब ध्यान करनेवाला स्वयं निराकार होकर भी 
ध्यान कर सकता है भ्र्थात्‌ उसे ध्यान करने के लिये किसी स्थूल पदार्थ की श्रावश्यकता नहीं 
पड़ती तो फिर निराकार ध्यान का विषय क्‍यों नहीं ? 


यदि यह कहां जाय कि ध्यान में कोई न कोई झ्राकार श्राना चाहिये तब ध्यान होगा, 
तो उत्तर यह है कि श्राकार के भ्रर्थ यहां विशेषरूपता के हैं श्र्थात्‌ एक प्रकार की भ्रदूभत सत्ता 
के हैं। दृष्टास्त के लिये देखो जब किसी जीव को किसी भी झ्रानन्द का श्रनुभव हो चाहे वह 
आनन्द विद्या श्रानन्‍्द हो वा विषयानन्द हो अथवा ब्रह्मानन्द हो इन तीन प्रकार के आानन्दों 
के ध्यान में श्राने के लिये किसी प्राकार की आवश्यकता नहीं पड़ती किन्तु एक विलक्षण सत्ता 
की आ्रावश्यकता पड़ती है । इसी प्रकार ईश्वर के ध्यान में भी एक प्रकार की विलक्षण सत्ता की 
प्रावश्यकता है किसी विशेष रूप की नहीं, इसी श्रभिप्राय से उपनिषदों में कहा है कि 
“यभेबेष वृणुते तेन लभ्यस्तस्यैष आत्मा वुणुते तनु' स्वाम्‌ ॥| क० । २ । २३॥ “ज्ञानप्रसादेन 
विशुद्धसत्त्वंस्ततस्तु त॑ पश्यते निष्कर्ल व्यायसान:'” ॥ मु. ३ । १.८ ॥ जिस पुरुष को परमात्मा 
ग्रपने ध्यान का पात्र समझता है उस पुरुष के ज्ञानगोचर होकर उसको प्राप्त होता है. श्र्थात्‌ 
उसके ध्यान का ब्रिषय हो जाता है। दूसरे प्रमाण के यह श्रर्थ है ज्ञान के प्रभाव से जिस पुरुष 
का अ्रन्त:करण शुद्ध हो गया है वह ज्ञानी पुरुष उस (निष्कल) श्रर्थात्‌ निरझजन पुरुष की ध्यान 
कर सकता है। यदि निराकार पदार्थ ध्यान का विषय न होता तो उपनिषदों के कर्त्ता ऋषि 
लोग उस पुरुष को (निष्कल) कह कर फिर ध्यान का विषय न कहते किन्तु उसी (निष्कल) 
श्र्थात्‌ निराकार को यहाँ ध्यान का विषय माना है, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि ईश्वर ध्यान के 
लिये साकार वस्तु की श्रावश्यकता नहीं । 


इसी श्रभ्रिप्राय से जहां जहां वेदों में ईश्वर योग का निरूपण है वहां सर्वत्रेव निराकार 
परमात्मा के साथ योग जर्णन किया गया है, साकार के साथ नहीं जैसा कि “युठुजन्ति ब्रन्धमरुषं 
चरन्तं परि तस्थुषः” ॥ ऋ० मं. १ ।सू० ६। १॥ 

“गरुडुजते मन उत युञ्जते घियो विध्रा विप्रस्थ बृहुतो विपश्चित:” ॥| ऋ० ५-। 5१4. १॥ 
इत्यादि मन्त्रों से जहां चित्त का परमात्मा में स्थिर करना लिखा है वहां किसी साकार वस्तु 
के आधार पर चित्त की स्थिति नहीं की जाती किन्तु इस स्थावर जद्भमात्मक सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड 
का जो एक मात्र आत्मा परमात्मा देव है उसी में चित्त की स्थिति की जाती है इसी का नाम 
ईश्वरयोग है । 

चित्त की स्थिरता के लिये योग कई एक प्रकार के हैं जेसे कम्मं योग, शानयोग, ध्यानयोग, 
ईश्वरयोंग । 'कंस्मंयोग' उसका नाम है कि जब पुरुष फल की अ्रभिलाषा छोड़कर कर्म में 


है 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ६ । सू० १०० ।॥। २०७ 


लग जाता है वह कम्मे श्रात्म सुधार का हो, श्रथवा देश सुधार का हो, जब उससे भिन्न योगी 
को अर्थात्‌ कर्म के साथ जुड़नेवाले पुरुष को अ्रन्य कोई भी वस्तु उससे प्रिय भश्रथवा कल्याणदायक 
प्रतीत न हो झौर न वह पुरुष उस कम्मे के करने में कोई श्रात्मपरिश्रम वा कष्ट समझे किन्तु 
यह समझे कि यह मेरा परम कत्तंव्य है। श्रथवा यों कहो कि कर्म्म से भिन्न वह प्रपता जीवन 
ने समभे । वस्तुत: बात भी यही है कि जीना नाम ही कम्मे का है, क्योंकि जीने के. अर्थ प्राण 
घारण करना है औौर प्राण के भ्रर्थ (चेष्टा) श्र्थात्‌ कम्मे करना है इस प्रकार कम्मंयोग के 
झथ यावदायुष श्रर्थात्‌ श्रपने समस्त जीवन पय्य॑नन्‍त कम्मे करने के हैं। इसी श्रभ्निप्राय से वेद ने 
श्राज्ञा दी है कि “कुर्वन्नेवेह कर्म्माणि जिजीविषेच्छृुत समा: ।॥ यजु० ४०। २॥ कम्मं 
करता हुआ सौ वर्ष जीने की इच्छा करे। 


इसी प्रकार ज्ञानयोग भी मनुष्य के लिये परम कत्तंव्य है। यद्यपि ज्ञान में कत्तंव्य. नहीं 


किन्तु जानता है तथापि यह कम्में के बिना पड के समान है। जिस प्रकार पांच ज्ञानेन्द्रियों के 
भविकल अर्थात्‌ यथायोग्य होने पर भी पज्ु, कम्मेंर्द्रियरूपी पादों से रहित पुरुष चलने-फिरने में 
असमर्थ होता है एवं कम्मरहित पुरुषज्ञानी हो कर भी प्रभ्युदय श्रौर नि:श्रेयस दोनों प्रकार के 


फलों से वज्चित रह जाता है । इसलिये कम्मंयोग ज्ञानयोग का साधन है । 


ज्ञानयोग भर विद्यायोग यह एकही पदार्थ के दो नाम हैं जो पुरुष विद्या में जुड़ जांता 
है ग्र्थात्‌ चित्तवृत्ति को सब श्र से हुटा कर एक मात्र विद्या को ही अपना लक्ष्य समभता है 


“उसको 'ज्ञानयोगी” कहते हैं । 


ध्यानयोग इससे भिन्न है वह प्राय: ईश्वर विषय में ही व्यवहार. किया 'जातां है ' श्र्थात्‌ 
जब पुरुष सत्कर्म्मी भर ज्ञानी बनकर ईश्वर को अपना लक्ष्य बनाता है तो उस श्रवस्था का 
नाम ध्यानयोग है । ध्यानयोग श्रौर ईश्वरयोग यह दोनों एकाथंवाची शब्द हैं। .'ध्यानाच्च” 
॥ ब्र० सुृ० ४। १। ८॥ इस सूत्र में इसका भलिभाँति निरूपण किया गया है कि ईश्वर में 
ध्यान लगाने से चित्तवृत्ति स्थिर होती है। इसी का वर्णन योग में इस प्रकार किया है 
“योगश्चित्तवृत्तिनिरोध/'' ॥ यो० १। २ ॥ चित्तवत्ति के रोक लेने का नाम 'योग' है । 


प्रकत यह है कि ईश्वरयोग तभी हो सकता है जब पुरुष एक मात्र परमात्मसत्ता में चित्त 
को लगा देता है। उस समय उस पुरुष को अपने श्रात्मवत्‌ परमात्मसत्ता प्रतीत होती है श्र्थात्‌ 
सर्वव्यापक विष्णु, परमात्मा उसे अपने श्रात्मा में अ्रन्तरात्मरूप से प्रतीत होने लगता है। उस 
प्रन्तरात्मा का वर्णन अ्न्तर्यामी ब्राह्मण में स्पष्ट है, उसी श्रन्तर्थ्यामी का नाम यहां विष्ण, व 


: बृहस्पति है। विष्णु और बृहस्पति यह एक भ्र्थवाची शब्द है श्र्थात्‌ ये दोनों शब्द स्वेव्यापक 


आत्मशक्ति के निरूपक हैं, किसी व्यक्ति विशेष के नहीं । 


इस ध्यानयोग को वितक, विचार, आनन्द, अस्मिता, रूप से चार प्रकार का कथन 
किया गया है। 


ध्यानावस्था में प्रथम नाना प्रकार की तक उत्पन्न होती है कोई कहता है कि निराकार 
में ध्यान केसे लग सकता है ? श्रौर कोई निराकार की सत्ता को ही स्वीकार नहीं करता 
प्र्थात्‌ जिसका श्राकार ही नही वह वस्तु ही नहीं यह भी संशय उत्पन्न होने लगता है । इस 
प्रकार तकरूपमल निमंलचित्तवृत्ति में समलजल के समान श्रति तेजोरूप पदार्थ को भी 
प्रतिविम्बित नहीं होने देता । 

यद्यपि “तर्काधप्रतिष्ठानात्‌” ब्र. मू. २१।११॥ में तक की प्रतिष्ठा नहीं माली गई 
भ्र्थात्‌ उक्त सूत्र में महर्षि व्यास ने तक की निन्‍दा की है कि तक की कहीं भी स्थिति नहीं 


र्ण्८ ऋग्वेद: ग्र० ५ । अ० ६ । व० २५ ॥। 


होती । भ्राज एक बात को एक बुद्धिमानू एक प्रकार से स्थापन करता हैं कल कोई उससे 
बुद्धिमान्‌ भ्रा जाता हैं तो वह उसको और प्रकार से कहता है श्र्थात्‌ एक से एक बुद्धिमान्‌ 
संस!र में पड़ा है, यदि बुद्धि पर निर्भर कर के धम्म॑ का निर्णय किया जाय तो श्रति कठिन हो 
जायगा । इस प्रकार तक कौ प्रतिष्ठा नहीं मानी जा सकती । 


ह तथापि ऋषि लोगों ने भी तक॑ को स्वीकार किया है और यह कहा है कि “ऋषयो 
मन्त्रद्रष्टार:” मंन्‍्त्रों के अर्थों को जो लोग समाधि द्वारा अनुसन्धान करें वह ऋषि कहलाते हैं । 
जब इस प्रकार के योगी ऋषि न रहे तो वैदिक लोगों ने विचार किया कि अब क्या किया 
जाय । श्रब वेद के भ्रथे का निश्चय कंसे किया जाय कि अमुक श्रर्थ ठीक है प्रमुक नहीं तो कहते 
हैं कि उनको तक॑ ऋषि मिला श्रर्थात्‌ जिस बात का निर्णय तर्क >-युक्ति कर दे वही बात सत्य 
समभनी चाहिये अन्य नहीं । इस सिद्धान्त के साथ “तर्काध्प्रष्ठानात्‌” इस व्यास जी के कथन 
का विरोध आता है । केवल व्यासजी के कथन के साथही उक्त सिद्धान्त का विरोध नहीं किन्तु 
तर्क के साथ भी ब्रिरोध है कि जब प्रत्येक निर्णय तर्क पर रक्‍क्खा जाय तो फिर वेद प्रमाण को 
कौंत मानेगा' ? और उस तक का यदि और तर्क से खण्डन हो जाय तो भी उसे कौन मानेगा ? 
इसलिये कोई व्यवस्था होनी चाहिये ? और वह व्यवस्था. यह हैं कि “वेदशास्राविरोधिना 
यस्तकंणानुसन्धत्त, स धस्मं बेद नेतर:” || मनु. १२।१०६ ॥ जो वेद शास्त्र के अनुकूल तक॑ से 
-धम्मं-का. निर्णय करता है वह धम्मं को जानता है अन्य नहीं । 
ग्रब शद्भा यह होती है कि यह कैसे निर्णय किया जाय कि यह तक वेद शास्त्र का 
विरोधी है और यह नहीं ? 
इसका' उत्तर यह है कि इस बात का निर्णय तो स्वयं वेद भगवान्‌ कर देते हैं कि. “को 
अदा वेद क इह प्रवोचत्कुत आजाता कुत इयं विसृष्टि:” ॥ ऋ. मं. । १० । सू० १२९। ६॥। 
कीन ठीक ठीक जान सकता है कि यह सृष्टि किस वस्तु से बनी और क्यों इस प्रकार विचित्र 
हैं ग्रर्थात्‌ किपने इसकी विविध प्रकार से रचना की ? 


यह तर्क है कि ठीक ठीक कोई भी नहीं जान सकता कि सृष्टि किसने किस वस्तु से किस 
प्रकार उत्पन्न की ? 

इसको उत्तर स्वयं वेद ने झागे के मन्त्र में दिया है कि “थो5स्याध्यक्ष: परमसे व्योमन्‌! 
जो इसका स्वामी इस मह॒ृदांकाश में परिपूर्ण हो रहा है बह स्वयं जानता है। यह वेदानुकूल 
तके का स्वरूप है । 

हाँ यदि कोई इसमें यह कहे कि वह क्‍यों जानता है ? श्रौर यदि जानता है तो उस 
जाननेवाले का सिर कितना बड़ा है ? क्योंकि इतने बड़े “ब्रह्माण्ड” के जाननेवाले के लिये सिर 
भी बड़ा होना चाहिये, इस प्रकार को तक को नाम वेदशास्रविरोधी तक है, वा यों कहो कि 
कुतर्क हैं । 

मुख्य प्रसज्ू यह है कि 'बितर्कयोग” की श्राज्ञा तो वेद स्वयं देता है कि पुरुष पहले तक 
करके वस्तु का .निर्णय करे पर कुतक॑ न करे, प्रसद्भ प्राप्त यह बात है कि ध्यान की प्रथम 
अवस्था का नाम' “ब्तिकंयोग! है प्र्थात्‌ उसमें नाना प्रकार की तक बनी रहती है । ध्यान की 
इस प्रथम अ्रवस्था से आगे ध्यान का नाम 'विचारयोग' है जिसमें परमात्मा के गुणों का विचार 
किया जाता है कि परमात्मा इस प्रकार इस ब्रह्माग्ड में व्यापक है। जिस प्रकार विद्य॒ुच्छ॑क्ति 
स्थल वस्तुओं में व्यापक है वा जैसे जीवात्मा की शक्ति इस शरीररूप ब्रह्माण्ड में व्यापक है, 
इस प्रकार परमात्मा सकेत्र व्यापक है इस विचार का नाम 'आनन्दयोग' है । 


ऋड् वेद: मं० ७ | श्र० ६ । सू० १०० ॥। २०९ 


जब पुरुष का चित्त आह्यकिधियों श्रे हटकर भ्रन्तरमुख् होकर बिचारयोग में सिद्धि प्राप्त 
कर लेता है तो उसे एक प्रका[र का श्रानरद श्राने लगता है, इसलिये उक्त ध्यानयोग की तीसरी 
प्रवस्था का नाम 'आनन्दयोग' हैं, इस आनन्द से आगे चतुर्थ श्रवस्था का नाम आ्रस्मितायोग है 
ध्र्धात्‌ इस अवस्था में पुरुष परमात्मा में श्रपनी चित्तवुतिका ऐसा योग कर देता है कि जिससे 
उसे परमात्मा का और अपना भेदभाव प्रत्तीत नहीं होता । 


वा यों कहो कि उस समय परमात्मारूपी अ्रगाध सागर में वह इस प्रकार निम्नरम हो 
जाता है कि उसे श्रानन्द ही श्रानन्‍्द भाव होता है आनन्द से भिन्न उस समय उसकोी दृष्टि में 
कोई और सत्ता नहीं रहती श्र्थात: उस समय ब्रह्म के भावों को वह इस . प्रकार झनुभव करता 
है कि ब्रह्म से भिन्न उस समय वह किसी वस्तु को अनुभव नहीं करता इसी पब्रवस्था को 
“ब्राह्मण जेसिनिरुफ्यासादिश्य:” । ब्र. रू. ४-४-५ ॥ इसमें यों वर्णन किया है कि उस अवस्था 
में कश्ब्ह्म को प्राप्त होकर जीव सत्य सद्धूल्पादि धम्मों को धारण करता है । जिस प्रकार ब्रह्म 
सत्यसद्ूल्प है उसी प्रकार. ब्नह्य के सत्य कामादि धर्म उसे साक्षात्‌ प्रतीत होने लगते हैं, उस 
ब्रह्म का आनन्द उसे झात्मानन्द के समान भान होता है । 


युक्ति इस में यह है कि जिस प्रकार चित्तवृत्तिनिरोध से भ्रात्मगत आआन॑न्दादि गुण प्रतीत 
होते हैं, इसी प्रकार अस्मिता योग से उपासक को ब्रह्मानन्द श्रपना ही आ्रानन्द प्रतीत होता हैं । 
इसी श्रानन्द को प्राप्त होकर उपासक को किसी भ्रन्य प्राप्य वस्तु की इच्छा नहीं रहती । इसी 
प्रवस्था निरूपण उपनिषदों में नदी समुद्र के दृष्टान्त से किया है कि जिसे प्रकार नदी महासागर 
को प्राप्त होकर इस प्रकार महत्व को धारण कर लेती हैं कि उसमें श्रौर महासागर में कोई 
भेद-भाव प्रतीत नहीं होता । वास्तव में नदी का क्षुद्र भाव और समुद्र का महान्‌ भाव उस 
समय एकत्व को धारण किये हुये प्रतीत होता है। इसी भाव को “पुरुष एवेद % सर्व बज्भू त॑ 
यज्च भाव्यम्‌ उतामृतत्वस्येशानो यवन्नेनातिरोहुति ॥ यजु० ३१ । २॥ इत्यादि मन्त्रों में वर्णन 
किया कि यह जो कुछ चराचर जगत्‌ है यह सब ईश्वराश्रित है, इसी श्रवस्था का नाम 
अद्द तावस्था है इसी को महषि व्यास ने “अविभागेन तु दृष्टत्वात्‌” ॥ ब्र. सू. ४ | ४। ४॥ 
इत्यादि सूत्रों में विरपषण किया है कि उस ब्रह्म में उपासक अ्रविभागावस्था को प्राप्त होकर 
प्र्थात्‌ एकत्व योग को प्राप्त होकर स्थिर होता है इस श्रवस्था को ऋग्वेद में इस प्रकार वर्णन 
किया है कि--- 


“अनोदवातं॑ स्वधया तदेक॑ तस्माद्धान्यक्ष पर: कि चनास ॥ ऋ. १० | १२९। २॥। 
प्रलय काल में ब्रह्म श्रपनी प्रकृति व जीव रूप शक्ति को अपने भीतर लय कर लेता है भ्र्थात्‌ 
उस समय उनकी कोई भिन्न सत्ता प्रतीत नहीं होती । इसी प्रकार अस्मिता योग में उपासक 
की भिन्न सत्ता प्रतीत नहीं होती । अस्मितायोग, समाधि, ब्रह्ममाव ये सब एकार्थवाची शब्द 
हैं । इसी प्रवस्था को “तत्त्वमसि” “अहंब्रह्मास्मि” इत्यादि वाक्य निरूपण करते हैं। इस 
ब्रवस्था को प्राप्त होकर योगी श्रपने में श्रपार सत्ता को अनुभव करता है। उस अ्रपार सत्ता के 
सहारे उसे पपने में किचिन्मात्र भी दुबंलता प्रतीत नहीं होती । इसी ईश्वर योग के उच्च 
शिखर पर झ्रारढ़ होकर श्रीकृष्णजी ने गीता में यह कहा है कि “पश्य में योगमंश्वरम्‌” मेरे 
ईश्वर विषयक योग को भश्रनुभव करो । इस अवस्था में उपासक दृढ़ता के साथ यह कह सकता 
है कि “मैं ईश्वर का ध्यान करता हूं वा मैं उसको जानता हूं”, इसका प्रतिपादक वेद का यह 
मन्त्र है “वेदाहमेतं पुरुष॑ महान्तमादित्यवर्ण तमसःपरस्तात्‌ तमेब विवित्वाइतिसृत्युमेति लात्य; 
पन्‍्या विद्यतेषयनाय'  ॥ यजु, ३१। १८॥ 


२१० ऋग्वेद: झ० ५ । अ० ६ । व० २५॥। 


जो भ्रम्धे रे से प्रकाश के समान श्रविद्या से परे है जिसकी अखण्डनीय सत्ता-हैः और सबसे 
बड़ा भ्र्थात्‌ विष्णु-व्यापक रूप से सब में व्यापक हो रहा है उस पूर्ण पुरुष की जानता हूं । यह 
ध्यान योग की चौथी श्रवस्था है इसको अस्मिता योग भी कहते हैं । 


इस विषय को वेद इस प्रकार वर्णन करता है 'योगाय योकक्‍तारम्‌” || यजु. ३०१ ६४ ॥॥ 
“सह योग भजन्तु से” ॥ झ्थवे. का. १९। ८। २।॥ “योगे थोगे तवस्तरं वाजे वाजे 
हवामहे” ॥ श्रथर्व १९। २४। ७॥ “सीरा युड्जन्ति कवयो युगा वितन्वते प्रथक्‌” 
॥ यजु. १२। ६७ ॥ 

“युज्जेबाचं शतपदीस्‌' ।।| सा..3उ. ९१२। ७॥ कि परमात्मा श्राध्यात्मिक विद्याके 
लिये योगी जनों को उत्पन्न करता है और जीवों की प्रार्थना में श्रभ्युदयादि सुखों के साथ 
योगानन्दादि सुखों की प्राथंनायें भी पाई जाती हैं। इतना ही नहीं किन्तु ऋग्वेद और यजुर्वेद 
में तो योग विद्या का विधान भी भलीभाँति पाया जाता है जैसे कि “सीरा युड्ज॑न्ति कक्‍य:” 
विद्वान्‌ लोग सुषुम्नादि ताड़ियों द्वारा ग्रोग करते हैं श्रौर योगविद्या विषय में ऋग्वेद के दो मन्त्र 
हम प्रथम प्रमाण दे भ्राये हैं। इस प्रकार व्यापक परमात्मा में चित्त स्थिर करने का नाम योग 
है भौर वह व्यापक परमात्मा यहां विष्ण नाम से निरूपण किया गया । “यो ववेष्टि व्याप्नोति 
चराचरं जगत्‌ स विष्णु: जो परमात्मा इस चराचर ब्रह्माण्ड को (व्याप्प) एक देश में स्थिर 
करके अधिकरणरूप से विराजमान है, उसका नाम यहां 'किष्ण' है। 


इस अन्तरात्मा को भ्रन्तर्यामी ब्राह्मण में विशेष रूप से वर्णन किया गया है। उसी का 
नाम यहां विष्णु वा बृहस्पति है । विष्णु, बृहस्पति, श्रन्तर्यामी ये सब सर्वव्यापक प्रात्मशक्ति के 
नाम हैं, किसी व्यक्ति विशेष के नहीं ।। 


* इति श्रीमदाय्येमुनिनोपनिबद्धं ऋक्संहिताभाष्ये 
पञ्चमाष्टके षष्ठो5्ध्यायः 
समाप्त: ॥ 


अथ साप्तमोडध्याय: 
“ ग्रथ षडचेस्यथ एकोत्तरशततमस्य सुक्तस्य -- 


१-६ वसिष्ठः कुमारों वाग्नेयऋषिः ।। पर्जन्यों देवता ॥ छुन्दः-- १, 
६ त्रिष्टप्‌ । २, ४, ५ विराट्त्रिष्टुप्‌ ॥॥ ३ निचृत्त्रिष्दुप्‌ ।। 
घेवतः स्वर: ॥। ह 


भ्रथ प्रसद्भसद्भूत्या परमात्मेश्वयंबधिका प्रावृद्‌ बण्येतेः-- 
अब प्रसड्धसड्भति से ईश्वर को ऐश्वर्यवर्धक वर्षाऋतु का वर्णन करते हैं-- 


.... लिखों वाचः प्र बंद ज्यो्तिरग्रा या एतदुहे मंघुदोघसूध:। 
 स वत्सं कणवन्ग मंसोष॑धीनां सद्ो जातो पृंषभो रॉरवीति ॥१॥ 


तिख्रः | वाच:। प्र। वद्‌। ज्योतिंःउच्आः। याः।. एतत्‌ । दुंढ्े 
मधुडदोघम्‌ । ऊध्घः | सः । वत्सम्‌ | कुृयवन । गर्भस। ओोष॑धीनास्‌ | सद्यः । 
ज़ातः । वृषभः | रोरवीति ॥१॥ पा 


पदार्थ :--है भगवन्‌ ! (तिख्र:, वाच:) ज्ञानप्रदकमंप्रदोपासनाप्रदात्मक वाक्त्रयं 
(प्रबद) उपदिश । (या:)या वाचः (ज्योति:, अग्रा:) उत्कर्षातिशयेन राजमाता: 
(एतत्‌ ऊध:) एतत्रभोमण्डलात्मकस्तनमण्डलात्‌ (मधुदोघम्‌) अमृतस्वरूपा श्रोषधी: 
(दुहे) दुहन्ति च तथा--(सः) स पर्जन्यः (वत्सं, कृण्वन्‌) विद्युतमेव वत्सं कुवेन्‌ तथा 
च (औषधीनाम्‌, गर्भभू) नानाविधौषधिषु गर्भ धारयन्‌ (सद्यः, जातः) तदानी- 
- मैवोत्पद्यममान: (वृषभः) वर्षणशीलो मेघ: (रोरवीति) अभीक्षणं शब्दायते ॥।१।। 


,.. पदार्थ--हे परमात्मन्‌ ! (तिस्र:, वाच:) ज्ञानप्रद, कर्मप्रद, उपासनाप्रद इन तीनों 
वाणियों को (प्रवद) कहिये (या:) जो वाणियें (ज्योति:, अग्रा:) प्रपने प्रकाश से सर्वोपरि हैं, 
प्रौर (एतत्‌, ऊध:) नभोमण्डलरूपी इस स्तनमण्डल से (मधुदोघम्‌) अ्रमृतरूपी ओौषधियों को 
(दुह्ढे) दुहती हैं, भ्रौर (सः) वह पर्जन्य (वत्सं, कृष्वन्‌) विद्युत्‌ को वत्स बनाता. हुआा 'झौर 
. (प्रोषधीनां, गर्भभू) नाना प्रकार की ओषधियों में गर्भ धारण करता हुआ (सद्यो, जातः) 
तंत्काल उत्पन्न हुआ (वृषभः) “वर्षणाद्वृषभ:”” मेघ (रोरवीति) ग्रत्यन्त शब्द करता है ॥ १ 

भावार्थ--इस मन्त्र में स्वभावोक्ति अलद्भार से परमात्मा ने यह उपदेश किया है कि 

विद्युत शक्ति को कत्स झौर झ्राकाशस्थ मेघ मण्डल को. ऊधस्थानी बनाकर ऋत्विजों: को 
ऋतणारूपी हस्तों द्वारा दोखा बनाया है । ताल्पय यह है कि वर्षाऋतु 'में ऋत्विजों को. उगदाता 

आदिकों के उच्चस्वरों से वेद मन्‍्त्रों को गायन करना चाहिये ताकि वृष्टि सुखप्रद शौर समय 

.. सुखप्नद प्रतीत हो ॥१॥ है 


२१२ ऋग्वेद: प्र० ५ । ग्र० ७ । व० १॥। 


यो बर्धन ओष॑धीनां यो अपां यो विश्वस्थ जगंतों देव हों । 
स श्रिधातु शरणं शर्म यंसत्त्रिवत्तु ज्योति: स्वभिष्टय ; स्मे ॥२॥ 
यः । वर्धन: । ओष॑घीनाम्‌ | यः | अपाम | यः। विश्वस्यथ। जगंतः। 
देव: । ईंशें। सः । त्रिउ्पातुं। शरणम्‌ । शर्म । येंसत्‌ । त्रिब्वर्त। ज्योति! । 
सुथअंभिष्ठटि । अस्मे इति ॥२॥ 
पदार्थ :--(यः) यः परमात्मा(ओरषधीनाम्‌) सकलाझोषधी: (यः) यश्च(अपाम्‌ ) 
जलानि (वर्धन:) वर्धयति (य:, देव:) यश्चदिव्यात्मा (विश्वस्य, जगतः:, ईशे) 
निखिले जगति दिव्येंश्वयेंण व्याप्नोति (सः) स ईश्वर: (त्रिधातु शरणम्‌) 
विचित्रागारेषु (शर्म) सुखम्‌ (यंसत्‌) दत्तातू, तथा च (त्रिवतु) त्रिविधेष्वषि 
ऋतुभिन्नकालेषु (भस्मे) भ्रस्मभ्यम्‌ (ज्योतिः, सु, भ्रभिष्टि) स्वैश्वर्येण सह मनोरथं 
ददातु ॥२॥। 
पदार्थ--(यः) जो ईश्वर (मोषधीनाम्‌) सम्पूर्ण श्रोषधियों को (य:) और जो (अ्पाम्‌ ) 
जलों की (वर्धनः) बंढ़ाता हैं (यः, देव:) भ्रौर जो दिव्य ईश्वर (विश्वस्य, जगत:, ईशे) सकल 
जगंत्‌ की हंश्वर्य श्राप्त करांनेवाला है (सं) सो ईश्वर (त्रिधातु, शरंणभ्‌) विचित़ गहों में 
(शर्म) सुख को (भ्रस्मे) हमको (यंसत्‌) दे। श्रौर (त्रिवर्त) तीनों ऋतुओों में (स्वशिष्टि, 
ज्यौतिः) सुन्दर अभीष्ट ऐश्वर्य को दे ॥२॥ ह 
:... भावारथ--जी परमात्मा उक्त वर्षादि ऋतुश्ों में श्रौषधियों को बढ़ाता है श्रौर जो सब 
श्रोषधियों में रसों का आविष्कार करनेवाला है, वह परमात्मा इस त्रिघातु शरीर में सुख दे 
.भ्रौर सब प्रकार के ऐश्वर्य प्राप्त कराये ॥२॥ 


अ्रथ पं्जन्यं धेनुरूपेण वर्णयतिः--- 
अब पर्जन्य को धेनुरूप से.वर्णन करते हैं--- 
स्तरीरु त्वद्धयंति खूत॑ ड त्वद्यथावश तन्‍वें चक्र एथः। 
_ पितुः पयः प्रतिं ग्रभ्णाति माता तेन॑ पिता वर्धले तेन॑ पुश्रः ॥३॥ 
.. सतरीः | ऊँ इतिं। त्वत्‌ । मव॑ति । ख्तें | ऊँ इतिं। त्वत्‌ । यथाबवशम्‌ । 
तन्वं । चक्रे । एप। । पितुः । पय॑: । प्रति | गुरणाति | माता । तेन॑ । पिता । 
वर्धते । तेन॑ । पत्र: ॥१॥ 
पदार्थ :--(त्वत्‌) एको मेघ: (स्तरी:) नवप्रसूता गौरिव (उ, भवति) निश्चित 
भवति तथा (सूते) वर्षत्यपि (त्वत्‌) अन्य: (एष:) अ्रसौ मेघ: (यथावशम्‌ )यथाकामम्‌ 
(तन्वम्‌) स्वशरीरम्‌ (चक्रें) रचयति च (पितु:) पितुरिव दिव: (माता, पयः, 
प्रतिगृभ्णाति) मातेव प्रथ्वी जलमादत्तें (तेन) तेन जलादानेन (पिता, वर्ध॑ते) 
चौ:, प्रकाशते (तेन) तेनेव हेतुना (पुत्र:) प्राणिसंघ एव पुत्रोषपि समेधते ॥३॥॥ 
.._ पदार्थं--त्वतू) एक तो मेघ (स्तरी:) नवप्रसूता घेनु के समान (उ) निश्चय करके 
(भवति) होता है भ्रौर (सूते) जल को वषंता है (त्वत्‌) श्रन्य (एब:) यह (यथा«वेशभ ) 


है । 


ऋग्वेद: मं० ७ | भ्र० ६ | सू० १०१ ॥ २१३ 


स्वेच्छापूरवक (तस्वम्‌) शरीर को (चक्रे) बना लेता है (पितु:) पितारूप झ्ुलोक से (माता, 
पयः प्रति, गृभ्णाति) मातारूप प्रृथिवी जल को ग्रहण करती है (तेन) श्रौर तिससे (पिता, 
वर्धते) चुलोक वृद्धि को प्राप्त होता है (तेन) प्रौर तिससे (पुत्रः) प्राणिसंघरूप पुत्र भी बढ़ता 
है ॥३॥। । 
भावार्थ--अर्षा ऋतु में मेघ तवप्रसूता गौ के समान अपने दुग्धरूपी पय:पुझ्ज से संसार 
को परिपूर्ण कर देता है, वा यों कहो कि द्यु पिता और प्रथिवी मातास्थानी बनकर वर्षाऋतु में 
नाना प्रकार की सम्पत्ति उत्पन्न करते हैं श्रौर जो यहाँ पितास्थानी झलोक का बढ़ना कथन 
किया गया है वह उसके ऐश्वर्य के भाव से है, कुछ झ्राकार वृद्धि के श्रभिश्राय से नहीं ॥३॥ 
यस्मिन्विश्वांनि स्ुवंनाने तस्थुस्ति्रो द्याव॑स्रेधा सखुराप॑:। 
अत्रयः कोशांस उपसेच॑नासो मध्वः श्ोतन्त्यमिती विरप्शम्‌ ॥४॥ 
यस्मिन्‌ । विश्वानि । सुर्वनानि । तस्थुः । तिस्रः । द्ाव॑: । त्रेधा | सखुः । 
आाप॑: । त्रय:। कोशांस: | उपअसेचनासः | मध्व॑:। श्रोतन्ति! अमित: । 
वि5र पशम्‌ ॥४॥ ह 
पदार्थ :--(यस्मिन्‌) सत्रेश्वरे (विश्वानि, भुवनानि) सकललोका: (तस्थू:) 
संतिष्ठन्ते (तिस्न:, द्याव:) यत्र च भूभ्‌ वःस्वरात्मकलोकत्रयं तिष्ठति (त्रेधा, सस्र्‌ :, 
आ्राप:) यत्र च कर्माणि संचितप्रारब्धक्रियमाणभेदेन त्रिविधमार्गेण गति लभन्‍्ते (त्रय:, 
कोशास:) यत्र त्रिसंख्याका: कोशा: सन्ति (उपसेचनास:) ते हि उपसेक्तार: सन्ति, स 
एवेश्वर: (मध्व:, श्चोतन्ति, अभितः, विरप्दाम्‌) स्वत आनन्दमभिवषति ।।४॥। 
पदार्थ--(यस्मिन्‌) जिस परमात्मा में (विश्वानि, भुवनानि) सम्पूर्ण भवन (तस्थु:) 
स्थिर हैं (तिस्रो, द्याव:) जिसमें भूर्भुव: स्व: ये तीनों लोक स्थिर हैं (त्रेधा, सस्र्‌: आराप:) 
“प्राप्यते प्राप्यत इति ग्रप: कर्म” तीन श्रप इति कर्मेनामसु पठितं ॥ निषण्टी २। १॥। 
तस्यायमित्याप:” जिसमें तीन प्रकार से तीन कम गति करते हैं, प्र्थात्‌ संचित, प्रारब्ध, श्रौर 
क्रियमाण (त्रय:, कोशास:) जिसमें तीन कोश हैं, वह कोश कैसे हैं (उपसेचनास:) उपसिज्चन 
करनेवाले हैं, वह परमात्मा (मध्व: श्रोतन्ति श्रभित:, विरप्शम्‌) सब प्रकार से आनन्द की 
वृष्टि करते हैं ॥४॥ ह | 
भावा्थ--जिस परमात्मा में श्रश्नमय, प्राणणय और मनोमय इन तीनों कोशोंवाले अ्रनन्त 
जीव निवास करते हैं ओर निखिल ब्रह्माण्ड उसी में स्थिर हैं, उसी परमात्मा की सत्ता से जीव 
संचित, क्रियमाण शौर प्रारब्ध तीन प्रकार के कर्मों की वृष्टि करता है। वह परमात्मा मेघ के 
समान प्रानन्दों की वृष्टि करता है, इस मन्त्र में रूपकालक्ार से परमात्मा को मेघवत्‌ 
वृष्टिकर्ता वर्णन किया गया है ॥दो। 
हृद॑ बच! पजेन्यांय स्व॒राजें हुदो अरत्वन्तरं तज्जुजोषत । 
मयोख॒वों वृष्टयं: सन्त्वस्मे खुपिप्पला ओष॑धीर्देवगोंपाः ॥५॥ 
: इंदम्‌। व्चः 4 पजुन्याय । स्वष्रानें | हद: अस्तु। ब्न्तरम | तब्‌। 


जुजोपत्‌ | पयः5सुवंः । वृष्ठयं: । सन्तु । अस्मेहझ्तिं | सुडपिप्पला: | ओषधीः । 


देवष्गॉपाः ॥५॥ 


२१४ ऋग्वेद: अ० ५ | ग्र० ७ | व० १ ॥। 


पदार्थ:--हे परमात्मन्‌ .! (अस्मे) अस्मभ्यम (मयः, भुवः, वृष्टयः सन्तु) 
बृष्टय आन्दवर्षणशीला भवन्तु (सुपिप्पला:, ओषधी:) मनोज्ञफलशालिन्य ओषधयश्च 
सनन्‍्तु (देवगोपाः) तासां प्रयोक्तारश्च तज्ज्ञ विद्वांसो भवेयु: (इदं, वचः) इय॑ मदुक्ता 
वाग्‌ (पर्जेन्याय, स्वराजे) यः प्रजासु मेघ इव तृप्तिमभिजनयति तस्मे राज्ञे निवेदनीया 
ततस्तस्य पुरोवक्ष्यमाणं प्रांथनीयम्‌ (ह॒दः भ्रस्तु श्रन्तरम्‌) इय॑ मत्प्राथनाविषयकवाग- 
भंवद्हृद्गता भवंत्विति (तंत्‌, जुजोषत्‌) तां वाणीं सेवेत भवानिति च्‌ ।॥५।। 


प्रदार्थं--है परमात्मन्‌ ! (श्रस्मे) हमारे लिये (मयः, भुवः, वृष्टयः, सन्‍्तु) वृष्टियें 
आनन्द के बरसानेवाली हों। (सुपिप्पला:,) और सुन्दर फलोंवाली भ्रौषधियें हों: (देवगोपा:) 
प्रौर उनके विद्वान्‌ लोग प्रयोग करनेवाले हों (इढं, वचः) यह वाणी (पजेन्याय, स्वराजे) 
स्वत॑न्त्र राजा जो प्रजा के ऊपर पेजेन्य की तरह वृष्टि करनेवाला हो उसके प्रति कथन करनी 
“चाहिये; (हृदः,  अस्तु, श्रन्तरम्‌) तुम्हारे हृदयगत यह वाणी हो. (तत जुजोषत्‌) भौर 
इस को सेवन करो ॥५॥ : 
झावार्थ---परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे उद्गातादि लोगो ! तुम लोग अपने सम्राट 
के हृदय में इस बात को बलपूर्वक भर दो कि जिस प्रकार वृष्टिकर्ता मेघ हम पर वृष्टि करके 
ताना प्रकार की श्रोषधियें उत्पन्न करते हैं और जिस प्रकार परमात्मा इस संसार में अानन्द की 
वृष्टि करता है इसी प्रकार है राजन्‌ ! श्राप अपनी प्रजा के लिये न्‍्यायनियम से सुख की 
वष्टिकर्ता हों ॥५॥ 


स रेतोघा बंषभः शब्वतीनां तस्मिन्नात्मा जग॑तस्तस्थुषंश्व । 
तन्‍्म॑ ऋतं पांतु शतशांरदाय यूयं पांत स्वस्तिभिः सदा नः ॥६॥ 
. सः | रेतडघाः | वषभः । शखंतीनाम्‌ | तस्मिन | ग्रात्मा। जगंतः । 
तस्थुषं: । च | तत्‌ । मा। आऋतम्‌ । पातु। शत5शांरदाय | यूयम्‌ | पात | 
स्वस्तिषमिं! | सदां | नः ॥ै॥ 


पदार्थ:--(सः). स परमात्मा (रेतोधाः) प्रकृतिरूपबीजस्य धाता तथा 
(शश्वतीनाम्‌) अनन्तासु प्रजासु (वृषभः) वर्षिता सुखानाम्‌ (तस्मिन्‌) तस्मिन्नेव 
परमात्मनि (जगत:, तस्थुषश्च) स्थावरा जद्भमाश्च जीवा वतेन्ते (तत्‌) स ईश्वर: 
_ (शतशारदाय) वर्षशतपरयेन्तम्‌ (मा) मम (ऋतम्‌) संत्यम्‌ (पातु) रक्षतु, हे 
_परमात्मन्‌, (यूयम्‌) भवान्‌ (स्वस्तिभि:) मद्भलवाग्भि: (सदा) शश्वत्‌ (नः) अरस्मांन्‌ 
(पात) रक्षतु ॥६॥ 


॥ इति एकोत्तरशततमं सुकत॑ प्रथमों वर्गइच समाप्त: ॥॥ 


'वेदार्थ--(स:) वह परमात्मा (रेसेधा:) प्रकृतिरष बीज के धारण करनेवाला है 
: ईशश्वतीनाम ) अनन्त प्रजाओं में (वृषभ:) वर्षिता (निरु. १, 5)-॥ सुख की वृष्टि करनेवाला 
(तस्मिन) उसी परमात्मा में (जगत:, तस्थुषः, च) स्थावर और जड्भम संसार के सब जीव 
: >विराजमान हैं (तत्‌) वह ब्रह्म (शतशारदाय) सैकड़ों वर्षों तक (मा) हमारी (ऋतम्‌) सच्चाई 
। की [पातु) रक्षा करे, हे पेरमात्मन्‌ (यूयम्‌) आप (स्वस्तिभः) मझ्भल कार्यों द्वारा (संदा) सदैव 
(नः) हमारी (पात) रक्षा करें ॥६॥ 8० 2 


ऋग्वेद: मं० ७ । श्र० ६ । सूृ० १०२ ।। २१५ 


जिस परमात्मा में चराचर सब जीव निवास करते हैं भ्ौर जो प्रकृतिरूपी बीज को धारण 
किये हुयें हैं. भ्र्थात्‌ जिससे तीनों गुणों की साम्यावस्थारूप प्रकृति श्र जीवरूप प्रकरति सदा 
भिन्न होकर विराजमान हैं, उसी एकमात्र परमात्मा से झ्पने सदाचार भ्रौर सत्यता की प्रार्थना 
करनी चाहिये ॥॥६॥ 


॥ १०१ सूक्त और पहला वर्ग समाप्त हुआ ॥। 


श्रथ दच्च त्तशततमस्य तृचस्य सुक्तस्य-- 


१-३ वस्चिष्ठः कुमारों वाग्नेय ऋषि; ॥। पर्जन्यों देवता ।। 
घन्द/-१ याजुषी विराट त्रिष्टुप्‌ । २, ३ निचृत्‌ त्रिष्टुप्‌ ॥। 
हम घेबतः स्वरः 0 | । 


प्रथ श्लेषेण परमात्मा मेघश्च वर्ण्यंते- 
अब श्लेषालड्भार से परमात्मा और मेध का वर्णन करते हैं-- 
पजेन्याय प्र गांयत दिवस्पुत्नायं मीव्लहुषं । 
स नो यव॑समिच्छतु ॥ १॥ 
पर्जन्यैय । श्र । गायत । दिव; । पुत्राय॑ । मीन्हुपें। स; । नः । यवैसम्‌ । 
इच्छतु ॥१॥ 
पदार्थे:--भो ऋत्विज: ! यूयम्‌ (पर्जन्याय) तृप्तिजनक परमात्मानं स्तोतुम्‌ 
(प्र, गायत) ब्रह्म गायत (सः, नः, यवसम्‌, इच्छतु) स हीश्वरोउस्मभ्यमश्वर्य ददातु 


यः (दिव:, पुत्राय) ुलोकस्थजनान्‌ नरकादुद्धरति तथा (मीलहुषे) तेषामानन्दाय 
भवति ॥१।। 


पदा्थं--हे ऋत्विग लोगो ! तुम (पर्जन्याय) तृप्तिजनक जो परमात्मा है उसका 
(प्र, गायत) गायन करो (सः, नः, यवसम्‌, इच्छतु) वह हमारे लिये ऐश्वर्य देवे जो (दिव:, 
पुश्नाय) युस्थजनों को नरक से बचाता और (मीछहुपे) श्रातन्द को वर्षाता है ॥१॥ 
भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे पुरुषो ! तुम तृप्तिजनक वस्तुझ्नों का वर्णन हु 
करो जिससे तुम में ऐश्वयंप्राप्ति के लिये उद्योग उत्पन्न हो ॥॥१॥ 
यो गर्भमोष॑धीनां गयाँ कणोत्यर्व॑ताम्‌ पजन्यः पुरुषीणाम्‌ ॥२॥ 
यः । गर्भम। ओष॑धीनाम्‌ | गवांमू। कृणोतिं। अरवंतास। पजेन्य । 
पुरुषी णम्‌ ॥२॥ 
पदार्थे:--(य:) य ईश्वर: (ओषधीनाम्‌ गर्भभ) ओषधीनामुत्पत्तिस्थानमस्ति 


तथा च (अवंताम्‌ गवां, कृणोति) गमनशीलविद्युदादिपदार्थानू रचयति तथा 
(पुरुषीणाम्‌, पर्जन्य:) मनुष्यबुद्धीनां तर्प्त5स्ति ॥२॥। 


२१५६ ऋग्वेद: अ० ५ | अ० ७ | व० २॥। 


पदार्थ--(य:) जो परमात्मा (प्रोषधीनाम्‌, गर्भ) श्रोषधियों का उत्पत्तिस्थान है और 
(अ्रवंताम, यवासू, कृणोलि) गेमतशील विद्युदादि पदार्थों को रचता है तथा (पुरुषीणाम्‌, 
पर्जन्य:) जो मनुष्यों की बुद्धिझों का तृप्तिजनक है ॥२॥ 

भावार्थ--जिस सर्वतृप्तिकारक परमात्मा ने सम्पूर्ण ब्रह्माण्डों को रच कर झोषधियों को 
उत्पन्न किया भर जिसने मनुष्यों की बुद्धि की तृप्ति फरते के लिये अपने अनन्त ज्ञान को 
मनुष्यों के लिये दिया, उसकी उपासना प्रत्येक मनुष्य को करनी चाहिये ॥२॥ 


तस्मा इदास्थें हबिजुहोता सधुमत्तमम्‌ | इव्ठों नः संयर्तें करत्‌ ॥३॥ 

तस्में | इत्‌। आस्यें। हवि;। जझुहोत॑। मधुंमत्‌इतमस्‌ | इकाँ। ना । 
संडयत॑म्‌ । करत्‌ ॥१॥ 

पदार्थ:--(आस्ये) तस्मिन्‌ सर्शतिरिक्ते परमात्मनि (मधुमत्तमं) नितान्‍्त- 


तृप्तिकारकम्‌ (हवि:) हब्यम्‌ (जुहोत) जुहुत तथा च (तस्मे, इत्‌) तमेव प्रार्थयध्वम्‌ 
यंतः स; (नः) अ्रस्मभ्यम्‌ (इक्कां संयतम्‌) सकलमैश्वर्य (करत) ददातु ।॥३॥। 


॥ इति हच त्तरशततमं सुकतं द्वितीयों वर्गश्च समाप्त: ॥॥ 


पदार्थ--(भ्रास्ये) उस सर्वोपरि मुख्य परमात्मा में (मधुमत्तमं) श्रतिशय झ्राह्वाद करनेवाले 
(हृवि:) हवि को (जुहोत) हवन करो श्रौर (तस्मे, इत्‌) उसी के लिये ही प्रार्थना करो कि वह 
(नः) हमको (इब्ठां, संबतं) परिपूर्ण ऐश्वर्य (करत) दें ॥३॥। 


भावार्थ--एक मात्र वही परमात्मा ऐश्वर्यों के लिये प्रार्थंनीय है, भ्रन्य नहीं ॥॥३॥ 


॥ १०२ सूक्त और दूसरा वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


का 


जन का 


ऋचपबेद: मं० ७ । अ० ६ । सू० १०३ | २१७ 
श्रेथ ब्युस़त रपतततमस्य: दशर्चस्थ सुक्तस्य-- 


१-१० वरिष्ठ ऋषि: । मण्ड्का देवता:॥ छन्दः-१ 
श्रार्षी अनुष्टप्‌ * २, ६, ८, १० श्रार्षो त्रिष्टप । 
३, ४ निचेत्तत्रिष्टूप्‌। ५, £ विराट्तिष्टुप्‌ ।। 
स्व॒रः-गान्धार: । २, १० घेवतः ।। 


सम्प्रति श्लेंषालंडूरेण ब्राह्मणानां वेदबतं प्रावृषिज: 
. प्रावृण्मण्डनं च वष्यंते- 


अब श्लेषालडूगर से ब्राह्मणों का वेदवत और प्रावुषेष्यों का प्रावद्‌ को 
विभूषित करना कथन करते हैं-- 


संव॒त्सरं शंशयाना त्राह्मणा ब्रंतचारिण। 
पद है. «पा 4 $ ॥ ८०. 
वाचे पजन्य॑जिन्वितां प्र मगड़कां अवादिषुः ॥ १॥ 


संवत्सरम्‌। शशयानाः। ब्राह्मणा;।। व्रत5चारिण॑ः। . वाच॑सू | 
पजेन्य॑अजिन्विताम्‌ । प्र । मणडूकां: | अवादिषुः ॥१॥ 


पदार्थे:--(ब्राह्मण:) ब्रह्म वेदस्तत्सम्बन्धिन: (त्रतचारिणः) ब्रतशीला: 
(संवत्सरं शशयाना:) संवत्सरं यावत्‌ सुस्थिता भवन्तः (पजेन्यजिन्विताम्‌) तपंकेण 
परमात्मना संबद्धां (वाचम्‌) वाणीं (प्रावादिषु:) वदितु' प्राक्रमिषत (मण्ड्का:) 
कथंभूतास्ते मण्डयन्तीति मण्ड्का वेदानां मण्डयितार: ॥।१॥। 


पदा्थं--(ब्राह्मणाः) “ब्रह्मण इसे ब्रीह्मणा:” ब्रह्म वेद के साथ सम्बन्ध रखनेवाले 
(ब्रतचारिण:) ब्रती (संवत्सरं, शशयाना:) एंक वर्ष के श्रनन्तर (पर्जन्यजिन्विताम्‌) तृप्तिकारक 
परमात्मा के साथ सम्बन्ध रेखनेवाली (वाचम्‌) वाणी को (प्रावादिषु:) बोलने लगे (मंण्डूकाः) 
विदानां मण्डयितार:' वेदों को मण्डनत करनेवाले “मण्डयन्तीति मण्डूका:” ॥१॥ 


भावाथं---बुष्टिकाल में वेदपाठ का ब्रत करनेवाले ब्राह्मण वेदपाठ का ब्रत करते हैं और 
उस समय में प्राय: उन सूक्तों को पढ़ते हैं जो तृष्तिजनक हैं, दूसरे पक्ष में इस मन्त्र का यह 
भी अ्र्थ है कि वर्षा ऋतु में मण्डन करनेवाले जीव वर्षा ऋतु में ऐसी ध्वनि करते हैं मानों 
एक वर्ष के प्रनन्तर उन्होंने भ्रपने मौनत्रत को उपार्जन करके इसी ऋतु में बोलना प्रारम्भ 
किया है । तात्पयं यह है कि इस मन्त्र में परमात्मा ने यह उपदेश किया है कि जिस प्रकार 
क्षुद्र जन्तु भी वर्षा काल में भ्राह्मादजनक ध्वनि करते हैं प्रथवा यों कहो कि परमात्मा के यश 
कौ गायन करते हैं एवं हे वेदश्ञ लोगो ! तुम भी वेद का गायन करो मालूम होता है कि 
आवंणी का उत्सव जी भारतवष में प्रायः बैंदिक सर्वत्र मनाते हैं यह वेदपांठ से ईश्वर के महत्त्व 
गायन को उत्सव था ॥१॥ 


२१८ ऋगेद: अ० ५ । झ० ७ | व० ३१. 


दिव्या आपों अभि यर्देनमायन्दर्ति न शुष्क सरसी शार्यांनम्‌ | 
गवामह न सायुवेत्सिनीनां मयह॒कांनां बग्नुरत्ना समोति॥२॥ 


दिव्या: । श्रांपः | अभि । यत्‌ | एनम्‌ । आयंन । दतिसू । न। शुष्कंस । 
सरसी इतिं। शयानम्‌ । गवांसू । अहं | न। मायुः। वत्सिनीनामू। मणडूकानाम्‌ | 
वस्तु; । भत्र । सं । एति ॥२॥ 

पदार्थ :--(अत्र) झास्मिन्‌ वर्षाकाले (मण्ड्कानाम) तस्य मण्डनकतं णां 
जन्तूनाम्‌ ( वरनु: ) शब्द: ( समेति ) सम्यक्‌ संचित्य प्रकाशते (न) । 
(वत्सिनीनाम्‌) प्रमारूपवृत्तिभि: सह वर्तमानानां (गवाम्‌) इन्द्रियाणाम्‌ (मायु:) 
ज्ञानं यथार्थ भवति (न) यथा च (दुर्ति, शुष्कम्‌) शुष्क जलपात्र जल प्राप्य पुनरपि 
आदर भवति तथैव (दिव्या: आप: यत्‌, एनम्‌) द्युलोकजा आपो यदा (अंभि) सर्वतो 
मण्ड्कगणं (सरसी, शयानम्‌) शुष्कसरसि स्वपन्तम्‌ (आयन्‌) प्राप्नुवन्ति तदा 
सो5पि पात्रवत्‌ आद्वेतां याति ॥॥२॥ 

पदार्थ---(प्रत्र) इस वर्षाकाल में (मण्डकानाम्‌) वर्षकाल को मण्डन करनेत्राले जीवों 
का (व्तुः:) शब्द (समेति) भलीभाँति से वर्षा ऋतु को सुशोभित करता है (न) जैसे कि 
(वत्सिनीनाम्‌) प्रमारूपवृत्तियों के साथ (गवाम्‌) मिली हुई इन्द्रियों का (मायु:) ज्ञान यथाथे 
होता है, (न) जिस प्रकार (दृतिम्‌, शुष्कम्‌) सूखा हुआ जलस्थान फिर हरा-भरा हो जाता है 
इसी प्रकार (दिव्या:, श्राप:, यत्‌, एनम्‌) द्युलोक में होनेवाले जल जब (श्रभि) चारों श्रोर से .. 
इस मण्ड्गण को (सरसी, शयानम्‌) सूखे तालाब में सोते हुये को (भ्रायन्‌) प्राप्त होते हैं तो 
यह भी उस पात्र के समान फिर पूर्वावस्था को प्राप्त हो जाता है ॥२॥ 


भावार्थ--इस मन्त्र में यह बोधन किया है कि वर्षाकाल के साथ मेंढकादि जीवों का 
ऐसा घनिष्ठ सम्बन्ध है जैसा इन्द्रियों का इन्द्रियों की वृत्तियों के साथ । जैसे इन्द्रियों की यथार्थ, 
ज्ञानरूप प्रमाश्रादि वृत्तियें इन्द्रियों को मण्डन करती हैं इसी प्रकार ये वर्षाऋतु को भण्डन 
करते हैं । 


दूसरी बात इस मन्त्र से यह स्पष्ट होती है कि मण्डूकादिकों का जन्म मेथुती सृष्टि के 
समान मैथुन से नहीं होता, किन्तु प्रकृतिरूप बीज से ही वे फिर उत्पन्न हो जाते हैं इससे 
प्रमेथुती सृष्टि होने का नियम भी परमात्मा ने इस मन्त्र में दर्शा दिया । 


जो लोग यह कहा करते हैं कि बेदों में कोई अ्रपूवंता नहीं उसमें तो मेंढक ओर मत्स्यों 

. का बोलना श्रादिक भी लिखा है उनको ऐसे सूक्त ध्यानपूर्वक पढ़ने चाहिये। इन वर्षाऋतु के 

यूक्तों ने इस बात को स्पष्ट कर दिया कि जिस उत्तमता के साथ वर्षाऋतु का वर्णन बेद में है 

वैसां आज तक किसी कवि ने नहीं किया, श्रर्थात्‌ जो प्राकृत नियमों की अ्रपूवंता, ईश्वरीयज्ञान 

वेद कर सकता है उसको जीव का तुच्छ ज्ञान कैसे कर सकता है, जीव का ज्ञान तो केवल वेदों 
से एक जल के बिन्दु के समान एक अंश को लेकर वर्णन करता है | 


जो लोग यह कहा करते हैं कि ऋग्वेद सिन्धु नदी भ्र्थात्‌ भ्रटक के ग्लास. पास बना 


उनको इस सूक्त से यह शिक्षा लेनी चाहिये कि इसमें तो उन देशों का वर्णन पाया जाता है 
जिनमें घोर वृष्टि होती है भौर सिन्धुनदी के तट पर तो वर्षाऋतु ही नहीं होती. ।. कभी-कभी 


है 


. ऋग्वेद: मं॑० ७ | अर० ६ । सू० १०३॥। २१९ 


भ्रागन्तुक वृष्टि होती है। अस्तु ऐसे निर्मूल आ्राक्षेपों की बेदों में क्या कथा ? इनमें तो लोक 
लोकान्तरों के सब पदार्थों का वर्णन पाया जाता है फिर एकदेशी होने का आक्षेप निर्मुल नहीं 
तो क्या ? ॥२॥। 


यदींमेनाँ उशतो अभ्यवर्षीत्तृष्यावंतः प्राव्ृष्यागंतायाम्‌ । 
अख्खलीकूत्यां पितरं न पुत्रों अन्यों अन्यम्ुप वदन्तसोति ॥ ३॥ 
यत्‌ | ईम | एनान | डशतः । अभि । अवर्षीत्‌ । तृष्याउव॑तः । प्राहृरषि । 
आाउग॑तायास्‌ | अख्खलीकृत्य | पितरंम्‌ | न । पुत्र: | अन्यः | अन्यम्‌ । उप॑ । 
बर्दन्‍्तम्‌ । एति ॥३॥ 
पदार्थ :--(यत्‌, ईम्‌) यदा हि (प्रावृषि, आगतायाम्‌) वर्षाकाल आगते सति 
(तृष्यावतः, उशतः, एनान्‌) तृषया जलमिच्छून्‌-जलजन्तुन्‌ (अभि, अवर्षीत्‌) मेघो 
वर्षति सिज्चति, तदा (अ्रद्खलीकृत्य) मनोहरशब्दं कृत्वा (पितरम्‌, न पुत्रः) पुत्र: 
पित्रान्तिकमिव (अ्रन्य:, अन्यम्‌, उपवदन्तम्‌, एति) एको द्वितीयान्तिकं शब्दायमानं 
गच्छति ।।३॥। 
पदार्थ--(यत्‌, ईम्‌) जब (प्रावृषि, प्रागतायाम्‌) वर्षाऋतु के श्राने पर (तृष्यावत:, 
उशतः, एनान्‌) ठृषा से जले को चाहनेवाले इन जन्तुओं पर (प्रभि, श्रवर्षीत्‌) वृष्टि होती है 
तब (श्रर्खलीक्ृत्य) सुन्दर शब्दों को करते हुये (पितरम्‌, न, पुत्र:) जैसे पुत्र पिता के पास 
जाता है वैसे ही (प्रन्यः, श्रन्यमू, उपवदन्तम्‌, एति) शब्द करते हुये दूसरे के पास जाते 
हैं ॥३।। है 
भावार्थ--वर्षाऋतु में जीव ऐसे आनन्द से बविचरते हैं और अपने भावों को श्रपती 
चेष्टा तथा वाणियों से बोधन करते हुये पुत्रों के समान अपने वृद्ध पितरों के पास जाते हैं। 
इस मन्त्र में स्वभावोक्ति अ्रलद्धार से वर्षा के जीवों की चेष्टा का वर्णन किया है और इसमें 
गह भी शिक्षा दी है कि जैसे क्षद्र जन्तु भी अपने वृद्धों के पास जाकर अपने भाव को प्रकट 
करते हैं इस प्रकार तुम भी श्रपने वुद्धों के पास जाकर अपने भावों को प्रकट करो ॥३॥ 
अन्यो अन्यमलुं ग्रभ्णात्येनोरपां प्रंसगे यदसन्दिषाताम्‌ । 
मण्डूको यदभिद्ृष्टः कर्निष्कन्डक्षिः संपूड्ते हरितेन वाच॑म्‌ !!४॥ 
अन्यः । अन्यम्‌ | अल । गृभ्णाति | एनों: | अपाम्‌ | प्रउसमें। यत्‌ | 
अम॑न्दिषाताम्‌ । मगडूकः । यत्‌ | अभि5टृ४: । कनिष्कन्‌ | पूश्षिः । संड्पड्क्ते । 
हरितेन । वाच॑स्‌ ॥४॥। 


पदार्थ:--(यत्‌) यदा (अपाम्‌, प्रसगें) वृष्टिभवति तदा (एनो:) अनयोम॑ ध्यात्‌ 
(अन्य: मण्डूक:) एको जलजत्तु: (अन्यम्‌, अनुगुभणाति) द्वितीयमुपेत्योपविशति, 
तथा (अमन्दिषाताम्‌) उभावषि सञ्जातहषों भवतः (यत्‌) यदा च (अभिवष्ट:) 
अभिसिक्तो भवति तदा (पृश्नि: कनिष्कन्‌) कश्चित्पृश्निवर्ण उत्प्लवमान: (हरितेन, 
वाचं, सम्पृड् क्ते) केनचिद्धरितवर्णेन स्व वां संयोजयति ।॥४॥ 


२२० ऋग्वेद: ग्र० ५ । अ्र० ७। व० ३॥। 


पदार्थ -- (यत्‌) जब श्रपाम्‌, प्रसगे) वृष्टि होती है तब (एनो:) इनमें से (अन्य:, मण्ड्क:) 
एक जलजस्तु [(प्रन्यम्‌, श्रतुगृष्णाति) दूसरे के समीप जाकर बैठता है और (अ्रमन्दियाताम्‌) 
दोनों हित होते हैं तथा (यत्‌) जब (अभिवृष्ट:) यह श्रभिषिक्त होता है तब यह (पृश्नितः; 
कनिष्कन्‌) चित्रवर्णवाला कूदता हुआ (हरितेन, वाचम्‌, सम्पृडःक्त ) दूसरे स्फृतिवाले के साथ 
वाणी को संयोजित करता है ॥४॥ ६ 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे जीवो ! तुम प्रकृति सिद्ध वर्षा आदि ऋतुप्रों 
में नूतन नूतन भावों को ग्रहण करनेवाले जल-जन्तुशों से शिक्षा लाभ करो कि वे जिस प्रकार 
हृषित होकर उद्योगी बनते हैं इसी प्रकार तुम भी उद्योगी बनो ॥४।॥ 


यर्देषामन्यों अन्यस्थ वा जाक्तरयथेंव वर्दति शिक्षमाणः। 
सर्व तदेंषां सम्र्ेंव पर्व यत्सुवाचों बर्द्थनाध्यप्छु ॥५॥३॥ 


यत्‌। एपासू। अन्य: । अन्यस्य॑। वा्चमू। शाक्तर्यंडइव । वर्दातिं। 
शिक्षमाणः | सर्वभ | तत्‌। एपासू। समृ्धान्‍इव । पर्वे। यत्‌। सुर्वाच॑:। 
वदथन । आंध । अपूउसु ॥५॥३॥। 


पदार्थ:--( यत्‌ ) यस्मात्‌ ( अन्य:, शिक्षमाण: ) इतरो लक्ष्यमानशिक्ष: 
(शाक्तस्य, इव) शक्तिमत: शिक्षितस्थेवान्यस्थ जलजन्तोर्व॑च: संगृह्य ब्रवीति तथा 
(तत्‌, एषाम्‌) तदैतेषामेतद्ध्वनीन्‌ (सर्व, समृधा, इब, पे) - प्रफुल्लिता विकलाझ्ला 
भवन्त: (अधि: अप्सु) जलमध्ये (यत्‌, सुवाच:) यानि सुन्दरवचांसि तानि (वदथन ) 
बदत ।॥।५॥। 

पदार्थ --(यत्‌) जो कि (प्रन्य:, शिक्षमाण:) एक शिक्षा पानेवाला जलजन्तु (शाक्तस्यथ, 
इव) शक्तिमान्‌ श्र्थात्‌ शिक्षा को पाये हुए की तरह दूसरे जलजन्तु के शब्द को सीख कर 
बोलता है वेसे ही (तत्‌, एषाम्‌) तब इनके शब्दों को (स्व, समृधा, इव, पव॑) सम्पूर्ण झ्विकल 
प्रज्जोंवाले होकर (प्रधि, अप्सु) जलों के मध्य में (यत्‌, सुवाच:) जो सुन्दर बाणी है उसको 
(वदथन) बोलो ॥५॥ 

भावार्थ--प रमात्मा उपदेश करते हैं कि जिस प्रकार जलजन्तु भी एक दूसरे की चेष्टा 
से शिक्षालाभ करते हैं और एक ही प्रकार की भाषा सीखते हैं इस प्रकार तुम भी परस्पर 
शिक्षालाभ करते हुए एक प्रकार की भाषा से भाषण करो ॥४॥ 


उक्त वचस एकत्वमधस्तेन मन्त्रेण सम्यग्‌ निरूप्यते- 
उक्त वाणी के एकत्व को निम्नलिखित मन्त्र से भलौभांति वर्णन करते हैं-.. 
गोमांगुरेकों अजमांयरेकः प्रश्चिरकों हरित एक एपाम । 
समान नाम बिश्वतों विरूंपा: पुरुआा वां पिपिशुवेदन्तः ॥६॥ 
गोउमांयु। | एक: । अजउमांयु: | एक: । पूजन! । एक । हरितः। एक: | 
एपास्‌। समानस्‌ । नाम॑ । विश्व॑ंतः | विईरूपा: । पुरुझत्ना | वाच॑मू । पिपिशुः । 
वर्दन्तः ॥६॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ६ । सू० १०३ ॥। २२१ 


पदार्थ :--(एषाम्‌) एपां जलजस्तूनां मध्ये (एक:, गोमायु:) कश्चित्‌ गौरिव 
शब्द करोति तथा (एक:, भ्रजमायु:) कश्चिदजवन्नदति (पृश्निः, एक:) कश्चित्तेषु 
पश्निवर्ण: (एक:. हरित:) कश्चिद्धरितवर्ण: तथा (पुरुत्रा, विरूपा:) विविधवर्णा 

. विविधाकृतय एते (समान, नाम, बिश्रत: ) एकमेव नाम धारयन्त: (वा्च, वदन्त: ) 

समानामेव वाचं ब्र्‌ वन्त: (पिपिशु:) झ्राविभवन्ति ॥।६॥। 

पदार्थ---(एषाम्‌) इन जलजत्तुओं में (एक:, गोमाय:) एक तो गौ के समान स्वर से 
बोलता है और (एक:, श्रजमायु:) दूसरा कोई अ्रजा के समान स्वरवाला है, और (पृश्नि:, 
एक:) कोई कोई विचित्न वर्णवाला श्र (एक:, हरित: ) कोई हरित वर्ण का है, तथा (पुरुत्ा ) 
बहुत से भेदवाले छोटे-बड़े (विरूपा:) अनेक रूपवाले होकर भी (समानं, नाम, बिभ्रतः:) एक 
नयम को धारण करते हुए (वाचम्‌, वदन्‍्त:) भ्रौर एक ही वाणी को बोलते हुए (पिपिशु:) प्रकट 
होते हैं ॥॥६।॥। 

भावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि जिस प्रकार जन्तु भी स्वर भेद, आकार भेद 
प्रौर वर्णभेद रखते हुए जातिभेद भौर वाणीभेद नहीं रखते इस प्रकार है मनुष्यो ! तुमकों 
प्राकृत जन्तुओं से शिक्षा लेकर भी वाणी का एकत्व और जाति का एकत्व दृढ़ करना चाहिये 
जो पुरुष वाणी के एकत्व को और जात्ति के एकत्व को दृढ़ नहीं रख सकता वह भ्रपने मनुष्यत्व 
को भी नहीं रख सकता ॥६॥ 


एतदेव प्रकारान्तरेण कथ्यते- 
इस भाव को अब प्रकारान्तर से वर्णन करते हैं-- 


ब्राह्मणासों अतिरातञ्रे न सोमे सरो न पूर्णमभितों ब्द॑न्तः । 

संवत्सरस्थ तदहः परिं छ्ट॒ यनम॑ंणड्टकाः प्रावषी्ण बभूव॑ ॥७॥ 

ब्राह्मणासं: | अतिएरात्रे । न | सोमें | सर: । न। पूर्याम्‌ ! अमित: । 
वर्दन्तः । संवत्सरस्य॑ | तत्‌ । अहरिति। परि । स्थ। यत्‌ । मणडूका: | प्रावृर्षीण । 
बभूव॑ ॥७॥ 


पदार्थे:--(यत्‌, मण्ड्का:) यस्मान्मण्डूका अपि संवत्सरस्यथ, तदह:) संवत्सरो- 
परान्ते आ्रागच्छति दिने (प्रावषीणम्‌, बभूव) यत्र दिने हि प्रथमवृष्टिभवति तत्र 
(पूर्णमू, सरः, न, अ्रभितः वदन्त:) सरः पूर्णत्वकामा अभितो वदन्तः (परि, स्थ) 
इतस्ततउपविद्वन्ति अत एवं (ब्रह्मणास:) भो ब्रह्मणा: ! यूयमपि (पअतितरात्रे) 
ब्राह्ममुहतत्तें (सोमे, न) सौम्यबुद्धिकारककाले वेदध्वनिना परमात्मान स्तुवन्‌ वृष्टि- 
महोत्सव विधत्त ॥॥9॥॥ 

पदार्थ--(यत्‌, मण्ड्‌का:) जो कि मेण्ड्क भी (संबत्सरस्य, ततू, अह:) वर्ष के उपसन्‍्त 
होनेवाले दिन में (प्रावषीणम्‌, बभूव) जिस दिन कि नई वर्षा होतीं है (पूर्ण, सरः, न, अभित्त:, 
वदत्त:) पूर्ण सर की कामना से चारों श्रोर बोलते हुए (परि, स्थ) इधर उधर स्थित होते हैं 
इसी प्रकार (ब्राह्मणास:) हे ब्राह्मणों ! तुम भी (अतिरात्रे) रात्रि के प्रनन्तर ब्राह्ममुहत्त में 
(सोभे, न) जिस*समय सोम्यबुद्धि होती है-उस समय वेदध्वनिं से परमेश्वर के यज्ञ को वर्णन 
करते हुए वर्षाऋतु के उत्सव को' मनाओं ॥॥७॥ क ह 
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सावार्थ- उक्त मन्त्र में परमात्मा ने वर्षाकाल में वैदिकोत्सव के मनाने का उपदेश किया 
है कि हे मनुष्यों ! तुम वर्षाऋतु में प्रकृति के विचित्र दृश्य को देख कर बेदिक सुक्तों से 
उपासना करो झौर सोमादि यज्ञों द्वारा ब्रह्मोत्सवों को मनाप्रो । विचित्र बात है कि जिस जाति 
के धर्मपुस्तक में यह उपदेश था उस जाति में इस भाव को छोड़कर अन्य सब प्रकार के उत्सव 


वर्षाऋतु में मताये जाते हैं किन्तु बैदिकोत्सव कोई नहीं मनाया जाता इससे हानिप्रद बात और 
क्या हो सकती है ॥७/। 


ब्राह्मणासंः सोमिनो वाच॑मक्रत ब्रह्म॑ कृणवन्तः परिवत्सरीणम । 
अच्वर्थवों घार्मणं: सिष्विदाना आविभंबन्ति गह्मा न के चिंत्‌ ॥4॥ 
ब्राह्मणासं) । सोमिनः । वाच॑म्‌। अक्रत | ब्रह्म । कृणवन्तः | 
परिवत्सरीण॑म्‌ । अध्वयेव॑: | घर्मिणं: | सिंस्विदानाः। आविः। भवरन्ति। 

गुल्ां: | न । के । चित्‌ ॥८॥ ह 
हे पदार्थ :--(सोमिन:, ब्राह्मणास:) सौम्यचित्ता ब्राह्मणा: (परिवत्सरीणम्‌) 
संवत्सरान्ते (ब्रह्म, कषण्वन्तः) ब्रह्मययशः प्रकाशयन्त: (वाचम्‌, भ्रक्रत) वेदमुच्चा रयेयु: 


(केचित्‌, गुद्या, भ्रध्वयेवः) केचिदेकाकिनो ब्रत॑ धारयन्तः (घममिण:, सिस्विदाना:) 
घर्मेण स्विन्नशरीरा भ्रपि (न, आविर्भवन्ति) बहिभू ता: पराड मुखा न भवन्ति ॥।८॥। 
पदार्थ--(सोमिन:, ब्राह्मणास:) सौम्यचित्तवाले ब्राह्मण (परिवत्सरीणम्‌) बर्ष के उपरान्त 
(बहा, कृष्वन्त:) ब्रह्म के यश को प्रकाशित करते हुये (वाचम्‌, श्रक्रत) वेदवाणी का उच्चारण 
करते हैं (केचित्‌, गुह्या:, श्रध्वयंव:) कोई एकान्त स्थल में बेठे ब्रत करते हुये ब्राह्मण (घर्मिण: 
सिस्विदाना:) उष्णता से सिक्तशरीर होकर भी (न, आविर्भवन्ति) बहिर्भूत नहीं होते ॥5॥ 
भावार्थ --वेदक्ती ब्राह्मण ब्रह्म के यश को गायन करने के लिये एकान्त स्थान में बेठें 


और वे शीतोष्णादि द्वन्हों को सहते हुये तितिक्षु और तपरवी बन कर श्रपने ब्रत को पूरण 
करें ॥५॥। है 


देवहिंतिं हुश॒ुपुद्ांदशस्थ ऋतुं नरो न प्र मिंनन्त्येते । 

संवत्सरे प्राब्ृष्यागंतायां तप्ता घमो अश्षुवते विसगगम ॥९॥ 

देव5हिंतिम्‌ । जुग॒पुः ; द्वादशस्य | ऋतुम्‌ू | नरंः | न | प्र । मिनन्ति। 
एते । संवत्सरे । प्राहषि | आउंगेतायाम्‌ | तप्ताः । घर्माः | अश्षुवते । विअ्सर्गम्‌ 
॥६€॥। 

पदार्थ :--(एते, नरः) इसमे पूर्वोक्त ब्राह्मणा: (देवहितिम्‌, द्वादशस्य, ऋतुम) 
ईश्वरविहितवर्षोपरान्तभाविनीं प्रावृषम्‌ (जुगुपु:) रक्षन्तु (न, प्रमिनन्ति) तां 
विफलत्वं माउ्जीगमन्‌ (संवत्सरे) वर्षान्ते (प्रावुषि, आगतायाम्‌) वर्षाकाल भागते 


(तप्ता:, घर्मा:) तपस्विनः: तितिक्षवश्च ब्राह्मणा: (विसर्गम, अश्नुवते) ब्रतं 
घारयन्ति ॥॥९॥॥। 


पदार्थ--(एते, नरः) यह पूर्वोक्त ब्राह्मण (देवहिति, द्वादशस्य, ऋतुम्‌) परमेश्वर से 
विधान की गयी द्वादश मास में होनेवाली ऋतु की (जुगुपु:) रक्षा करें (न, प्रमिनत्ति) व्यर्थ न 
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जाने देवें (संवत्सरे) बर्ष के उपरान्त (प्रावृषि, श्रागतायाम्‌) वर्षाकाल श्राने पर (वतप्ता:, घ॒र्मा:) 
तपस्वी झौर तितिक्षु ब्राह्मण (निसगंम्‌, अ्श्नुवते) ब्रत धारण करते हैं ॥ " 
भावाथं--वर्षाकाल में ब्राह्मण लोग तप करें श्र्थात्‌ संयमी बनकर वेदपाठ करें। यहाँ 
व्रत से उसी व्रत का विधान है जिसका “अग्ने व्रतपते ब्रत॑ चरिष्यामि”” ॥ यजु. १।५॥ इत्यादि 
मन्‍्त्रों से वणंन किया गया है । इससे यह बात भी सिद्ध होती है कि वैदिक समय में ईश्वराचंन 
केवल बेदिक युक्तों के द्वारा ही किया जाता था श्रर्थात्‌ जो सूक्त ईश्वर के यश को वर्णन करते 
हैं उनके पढ़ते. का नाम ही उस समय ईश्वराचंत था। जो ईश्वर के प्रतिनिधि बनाकर इस 
समय में मृण्मय देव पूजे जाते हैं .मालूम होता है. उस.समय भारतवर्ष में यह प्रथा नथी, हाँ 
इतना श्रवश्य हुआ कि जिन जिन ऋतुश्रों में वैदिक यज्ञ होते थे वा प्रकृति के - सौन्दय को 
देखकर वर्षादि ऋतुमों में वेदिक उत्सव किये जाते थे उनके स्थान में श्रब श्रत्य प्रकार के उत्सव 
ध्ौर पूजन होने लग पड़े, इस बात का प्रमाण निम्नलिखित मन्त्र में दिया जाता है ॥९॥. 


: गोमायुरदादजमांयुरदात्पल्षिरदाद्धरेंती नो बसख्चानि । 
... गवाँ मण्डका दृदंतः शतानिं सहख्सावे प्र तिरन्त आयु ॥१०॥ 
गोड्मांयुः । अ्रदात्‌ | अज5मांयु; । अदात्‌ । पृश्चि! । अदात्‌। हरिंतः। 
नः | वसूनि। गवांम्‌। मणडूकॉः | दर्दतः। शतानि। संहख्र्सावे। प्र । 
तिरन्ते । आयु; ॥१०॥ । 
पदार्थ :--(गोमायु:) गम्भी रशब्दा: प्रावृषेण्या (अजमायु:) प्राक्ृतशब्दवन्तश्च 
(पृश्नि:) अनेकरूपा: हरितः) हरितवर्णाश्व ऐते स्वरचनया (नः) श्रस्मभ्यं (अदात्‌ ) 
शिक्षां ददतु (गवां, मण्डूका:) स्वशिक्षया विद्याविषयकचमत्कृति वर्धयन्तों जीवा: 
( शतानि, ददतः ) अनेकविधा: शिक्षा: ददतु तथा चेश्वर: (वसुनि) ऐश्वर्येम्‌ 


(आायु:) जीवनकाल च(प्र, तिरन्ते) वितरतु तथा (सहखसावे) सहख्नविधौषधोत्पादके 
वर्षाकाले परमात्मा तत्तज्जीवसकाशात्‌ तां तां शिक्षां ददतु ॥१०॥॥ 


॥ इति त््युत्तरशततमं सुकतं चतुर्थों वर्गेश्च समाप्त: ॥॥ 


पवार्थ--(गोमायु:) सुन्दर शब्दोंवाले वर्षाकालो्भूव जन्तु भ्रौर (प्रजमाथु:) प्रकृत्यनुसारी 
शब्दोंवाले (पृश्नि:) विचित्र वर्णोवाले (हरितः) हरित वर्णोवाले ये सब श्रपनी रचना से (नः) 
हमको (अ्रदात्‌ ) शिक्षा देवें (गवां, मण्ड्‌का:) अपनी शिक्षाद्वारा विद्यार्पी चमत्कार को बढ़ाने 
वाले जीव (शतानि, ददत:) सैकड़ों प्रकार की हमको शिक्षा देवें श्रौर परमात्मा (ब्सूनि) 
ऐश्वर्य भर (आायुः) श्रायु को (प्र, तिरन्ते) बढ़ावें श्रौर (सहस़्सावे) सहर्नाणि सहस्नप्रकारकाणि 
झौषधानि सूयन्ते5स्मिन्निति 'सहत्नसाव:” वर्षाकाल: श्रावणमासों वा' अ्रनस्तप्रकार की ओषधियें 
जिसमें उत्पन्न होती हैं उस वर्षाकाल वा श्रावणामास को 'सहुलसाव” कहते हैं उस काल में 
परमात्मा हमको उक्तप्रकार के जीवों से अ्रननन्‍्तप्रकार की शिक्षा लाभ कराये श्रौर हमारे ऐश्वर्य 
भ्रौर आयु को बढ़ाये ॥१०॥ 


सावार्थ-- परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे जीवो ! तुम वर्षाकाल से प्रनन्त प्रकार की 
शिक्षा का लाभ करो झौर अपने ऐश्वयं श्रौर श्रायु की वृद्धि की प्राथेता करो, यद्यपि केवल 
प्राथंना से ऐश्वय और श्रायु की वृद्धि नहीं होती तथापि जिसके हृदय में आयुव॒द्धि और 


र्र्ड ऋग्वेद: गर० ५ । भ्र० ७ | व० ४ || 


ऐश्वंबृद्धि का भाष उत्पन्न होता है वह उसकी प्राप्ति के लिये यज्ञ श्रवश्य करता है इस निंधम 
के अनुसार परमात्मा ने जीवों को प्रार्थना का उपदेश प्रधानरूप से दिया है, भ्रस्तु । 

मुख्य प्रसर्झु यह है कि वर्षाऋतु का वर्णन इस सूक्त से भलोभाँति किया गया है भौर 
वर्षाऋतु का सण्ड्स करनेवाले मण्ड्कादि जीवों की रचना से शिक्षालाभ का उपदेश इस सूक्त 
का तात्पये है ॥ 

जी लोग यह कहा करते हैं कि वेद में ऐसे भी सृक्त हैं जिनके मण्डूक देवता हैं उनको यह 
संभमे सेना चांहिये कि मण्डूक देवता होना कोई निन्‍दा की बांत नहीं, वेदों के महत्त्व की बात 
है, क्योंकि जब देवता शब्द के अर्थ यह हैं कि दीव्यतीति देव: जो प्रकाश करें तो क्या मण्डक 
किसी विद्या का प्रकाश नहीं करते, यंदि न करते तो बाईआालोजी विद्या में मण्ड्कादि जन्तुशों 
की भ्रावश्यकता क्‍यों पड़ती ? इससे स्पष्ट सिद्ध है कि परमात्मा ने सब विद्यान्रों का मूलभूत 
बीज वेद में पहले सें ही रंख दिया है । 

दूसरी बात यह है कि यदि वेद में वर्षाऋतु, का वर्णन न होंता तो कवि लोग कहाँ से 
इसका वर्णन करते, सच तो यह है कि जिस सौन्‍्दय के साथ इस सूक्त में वर्षाऋतु का वर्णन 
किया है उस सौन्दय्ये के साथ श्रादिकवि बाल्मीकि भी वर्षाऋतु को वर्णन नहीं कर सके, इससे 
वेदों का महत्त्व भौर क्या हो सकता है कि सबसे उत्तम साहित्य और सर्वोपरि पदार्थविद्या का 
वर्णन वेद के श्रनेक सूक्तों में पाया जाता है ॥१०॥। 


॥ १०३ सूक्त और चौथा वर्ग समाप्त हुआ ॥ 


ऋग्वेद: मं० ७ | अर० ६ | सु० १०४ ॥। २२५ 
ख्रथ पञचरवविशत्यूच्नस्प चतुरुत्तरशततमस्य सुक्तस्प- 


१-२५ वसिष्ठऋषि; ॥। देवता: १-७, १५, २५ इन्द्रासोमौ रक्षोहणों । 
८; १६, १६-२२, २४ इन्द्र: । ६, १२, १३ सोसः । १०, १४ अग्नि: । 
११ देवा: । १७-ग्रावाणः । १८ सरुत:ः:। २३१ वसिष्ठ:। २३३ 
पृथिव्यन्तरिक्षे ।। छत्दः-१, ४, ६, ७ विराड्जगती । २ श्रार्षी- 
जगती । ३; ५; १८) २१ निचुज्जगतों । 5, १०, ११; १३-१४, १५, 
१७ निच्॒तृत्रिष्टुप्‌ । € श्रार्षोत्रिष्ट प्‌ । १९, १६ विराट त्रिष्टूप्‌ १९, 
२०, २२ त्रिष्टप्‌ू+ २३ भ्रार्चोभुरिग्जगती । २४ याजुषी विराट - 
त्रिष्ट प्‌। २५ पादनिचृदनुष्ट प्‌ ।। स्वर:-१, ७, १८, २१, २३ नियादः । 
८-१७, १६९, २०, २९, २४-घैवतः ।। २५ गान्धारः ।। 


सम्प्रति मण्डलान्तिमसुक्ते परमात्मनो दण्डन्यायो रक्षोष्नसुक्तेन वष्येतेः- 


अब इस मण्डल को समाप्ति करते हुए परमात्मा के दण्ड और न्याय रक्षोष्नसूक्त द्वारा 
वर्णन करते हैं--- 
इन्द्रांसोमा तपंत॑ रक्त उब्जतं न्‍्य॑पयतं शृषणा तमोवृ्ध॑ः। 
परां श्वणीतमचितो न्योंषतं ह॒त॑ नुदेथा नि शिशीतमत्रिण: ॥ १॥ 
इन्द्रंसोमा । तपत॑म्‌ । रक्त) । उब्जत॑म्‌ | नि। अर्पयतम्‌। वृषणा। 
तमः5३४: । परां | शुणीतम्‌ । अचितः । नि। ओपतस्‌। हतस्‌। नुदेथास्‌। 
नि | शिशीतम्‌ | अत्रिण॑ः ॥१॥ 


पदार्थ :--(इन्द्रासोमा) हे दण्डन्यायात्मकशक्तिद्यप्रधान परमात्मन्‌ ! भवान्‌ 
(रक्ष:) राक्षसान्‌ (तपतम्‌) तापयतु (उब्जतम्‌) मारयतु (न्यपंयतम्‌) अधोगर्ति 
प्रापयतु (वृषणा) हे कामनावर्षणशील परमात्मन्‌ ! (तमोवृध:) मायया वर्द्धमानान्‌ 
(परा, श्रणीत) परितो हिनस्तु .(अ्रचितः) दुबु द्वीन्‌ (न्योषतम्‌) भस्मसात्‌ करोतु 
(हतम्‌) नाशयतु (नुदेथाम्‌) अपिनयतु (अत्रिण:) अ्रदत्तभक्षणशीलान्‌ (निशिशीतम्‌ ) 
नश्यतु तनूकरोतु ॥॥१॥ 

पदार्थ --(इन्द्रासोमा) हे दण्ड और न्यायरूप शक्तिद्रयप्रधान परमात्मन्‌ ! झ्राप (रक्ष:) 
'रक्ष्यते यस्मात्तद्रक्ष:” जिन श्रनाचारियों से स्यायनियमानुसार रक्षा की आवश्यकता पड़े उनका 
नाम यहां राक्षस है। राक्षसों को (तप्तम्‌) तपाश्रो, दमन करो (उब्जतम्‌) मारो (न्यर्पयतम्‌) 
नौचता को प्राप्त करो (वृषणा) हे कामनाओो की वर्षा करनेवाले परमात्मा ! (तमोवृध:) जो 
माया से बढ़नेवाले हैं उनको (पराश्ुणीत) चारों तरफ से नाश करो. (श्रचितः) जो ऐसे जड़ हैं, 
जो समझाने से भी नहीं समभते उनको (न्योषतम्‌) भस्मीभूत कर डालो (हतम्‌) नाश करो 
(नुदेथाम्‌) दूर करो (अन्रिण:). जो पश्रत्याय से भक्षण करनेवाले हैं उनको (निशिशीतम्‌) 
घठाओ ॥१॥ , 


२२६ ऋग्वेद: झअ० ५ | श्र० ७ । व० ४५ ।॥। 


भावा्थ--हें परमात्मन्‌ ! जो राक्षसी वृत्ति से श्रजा में प्रनाचार फैलातें हैं प्राप उनका 
ताश करें, यहाँ राक्षत कोई जातिविशेष नहीं किन्तु जिनसे प्रजा में शान्ति और न्‍्यायनियम का 
भंज्ध होता है उन्हीं का तोम राक्षस है। तात्पर्य यह है कि परमात्मा ने जीवों की प्रार्थना द्वारा 
इस बाँत' को प्रकट किया हैं कि दुष्ट दस्युओं के लाश करने का भाव श्राप अ्रपने हृदय में उत्पन्न 
किया करें, जब आपके शुद्ध हृदय से आपके हृदय में यह प्रबल प्रवाह उत्पन्न होगा तो पापपदछू- 
रूपी दस्युदल उसमें भ्रवश्य वह जायगा । 


वा यों कहो कि इस सूक्त में परमात्मा ने शील से भ्रनाचार के दूर करने का उपदेश 
किया, जो लोग सुशीलतादि दिव्यगुणसम्पन्न हैं वही 'देवता' औ॥और जो लोग सुशीलत्ता रहित केवल 
प्रन्याय से अपनी प्राणयात्रा करते हैं श्र्थात्‌॒ “असुषु रमन्ते येते असुरा:' जो लोग केवल प्राणों 
की: रक्षा ही में रत हों उनका ताम यहां 'असुर” है यही श्रथे सर्वत्र समझ लेना चाहिये ॥१॥ 
इन्द्रांसोमा समघशंसमंभ्य (थं तपुयेयस्तु चरुरंप्रियाँ इंव। 
ब्रद्मद्धिषें क्यादें घोरचंक्षसे द्वेषों धक्तमनवांय किंमीदिनें ॥२॥ 
इन्द्रांसोमा | सम्‌ । अघ$शँंसम्‌ । अभि | अथस्‌ | तपुं! । ययस्त । चरुः | 
अग्नेवान॒ईव । ब्रह्मउद्गिषें। क्रव्य>्अर्दें। घोरषच॑ंक्षसे | द्वेष:। धत्तम्‌। 
अनवायम्‌ । किमीदिने ॥।२॥ 


पदार्थ:--(इन्द्रासोमा) हे पूर्वोक्तशक्तिद्यप्रधान परमात्मन्‌ ! (अघशंसम्‌) 

अंस्य विरुद्धकर्मण: शंसं प्रशंसितारम्‌ (सम्‌, अंधम) सपापम्‌ (अभि) अभिभवतु 

(तपु:) सता संतापक: (ययस्तु) दूरं गच्छतु परिक्षीयतां यथा (चरु:, अग्निवान, इव) 

, हविरग्निना संयोजितं भस्मसात्‌ संभवति तथावत्‌ (ब्रह्मद्विषे) वेदानां दृषयितरि 

(ऋ्रव्यादे) हिसके (घोंरचक्षसे) भीमदर्शने (किमीदिने) किंमनेनेति प्रतिकायें सन्दिहाने 
(अनवायम्‌) निरन्तरम्‌ (देषः) देषभावम्‌ (धत्तम्‌) उत्पादयतु ।॥२।। 


पदार्थ--(इन्द्रासोमा) हे दण्ड और न्‍्यायरूप शक्तिहयप्रधान परमात्मन्‌ ! (अ्रधशंसम्‌ ) 

जी पापमार्ग को अच्छा बतलाता है भ्रथवा ईश्वराज्ञाविरुद्ध कामों की प्रशंसा करता है (सम्‌, 

भ्रधं) जो पापयुक्त है उसका (प्रभि) निरादर करो (तपुः) जो दूसरों को दुःख देनेवाले हैं वह 

- (यियस्तु) परिक्षीण हो जायें जेसे कि (चरु:, अ्रग्निवानू, इव) चेरु सामग्री श्रग्ति पर भस्मीभूत 

हो जाती है। (ब्रह्मढ्िष) जो वेद के ढवेषी हैं (क्यादे) तथा जो हिंसक हैं (घोरचक्षसे) जो क्र 

प्रकृतिवाले हैं (किमीदिने) हर एक बात में शक करनेवाले हैं उनमें (प्रनवायम्‌, द्वेषो, धत्तम) 
हमारा निरन्तर द्वेषभाव उत्पन्न कराइये ॥२॥ 


भावार्थ--जों लोग वेद॑द्वेषी श्रौर श्रधायु पुरुषों के दमन करने का भाव नहीं रखते वह 
प्रमांत्मा की श्राज्ञा को यथावत्‌ पालन नहीं कर सकते, इसलिये परमात्मा उपदेश करते हैं कि 
है पुरुषो ! तुम पापात्मा धर्मानुष्ठांनविहीन धर्मद्वेषी पुरुषों से सदैव ग्लानिं करो और जो 
केवेंल कुतकंपरायण होकर श्रहनिश धर्म॑निन्‍्दा में तत्पर रहते हैं उनको भी द्वेषबुद्धि से अपने से 
दूर करो । 
तात्पयं यह है कि वैदिक लोगों को चाहिंयें कि वे सत्कर्मों भौंर धर्मरत पुरुषों का सम्मान 
करें, श्ौरों का नहीं ॥२॥ | 


ऋग्वेद: मं० ७ । ग्र० ६ ।सू० १०४ ॥। २२७ 


इन्द्रांसोमा दुष्कूतों वश्ने अन्तरनारम्भग तमंसि प्र ब्िंघ्यलतम । 
यथा नातः पुनरेकंश्वनोदयत्ततंमस्तु सहंसे मन्युमच्छव ॥३॥ 


इन्द्रांसोमा । दुः5कृत॑ः | वत्रे । अन्तः | अनारम्मणे। तमंसि। प्र। 
विध्यतं | ययां | न | अत॑ः । पुनः । एक; | चन | उत्‌उ्अ्यंत्‌ । तत्‌। वां । 
अस्तु | सहसे । मन्युद्मत्‌ । शव: ॥२॥ 
पदार्थ :--(इन्द्रासोमा) हे न्‍्यायशील परमात्मन्‌ ! (दुष्कृत:) वेदविरुद्धमाचरत: 
क्रान्‌ (बरत्र) विविधदु:ःखावुते (अ्रनारम्भणे) अ्वलम्बनरहिते (तमसि, अन्तः) 
प्रचण्डनरकमध्ये (प्र, विध्यतम्‌) प्रवेश्य तथा ताडयतु (यथा) येन हि (अ्रतः) अतो 
यातनात: (एकश्चन, पुनः, न,) एको5पि भूयो न (उदयत्‌) दुष्कमंसु वृद्धि प्राप्नुयात्‌, 
तथा (वत्‌) तत्यसिद्धम्‌ (ताम) भवतः (मन्युमत्‌, शवः:)-सहमन्युना दुष्कर्मापनयन- 
समर्थेन तेजसा बलम्‌ (सहसे, अ्रस्तु) रक्षसां नाशाय भवतु ॥॥३॥। 
पदार्थ--(इन्द्रासोमा) है उक्तशक्तिद्यप्रधान परमात्मन्‌ ! (दुष्कृत:) जो वेदविरुद्ध कर्म 
करनेवाले दुराचारी हैं उनको (बन्र ) महादु:खों से झावुत (प्रतारम्भणे) जिसमें कोई भ्रालम्बन 
: नहीं है ऐसे (त्तमसि, श्रन्त:) घोर नरक में (प्र, विध्यतम्‌) श्रविष्ट कर ऐसा ताड़न कीजिये 
(यथा) जिससे कि (भ्रत:) इस यातना से (एकश्वन, पुनः, न, उदयतू) फिर एक भी दुष्कर्म व 
करे तथा (तत्‌) वह प्रसिद्ध (वाम्‌) श्रापका (मन्युमत्‌, शवः) मन्युयुक्त बल (सहसे, भ्रस्तु) 
राक्षसों के नाश करनेवाला हो ॥ ३ |। ह 
आवार्थ--इस मन्त्र में परमात्मा के मन्‍्यु का वर्णन किया है जैसा कि अ्रन्यत्र भी कहा 
है कि “मन्युरक्ि मन्यूं मयि धेहि' कि श्राप मन्युस्वरूप हैं मुझे भी मन्यु प्रदान करें मन्यु के भ्र्थ 
यहाँ परमात्मा की दमनरूप शक्ति के हैं ! जेसा कि 'मह॒दूभयं वज्ञमुद्यतम” | कठ. ६।॥२।.है 
परमात्मन्‌ ! आपकी दसनझूप शक्ति-से वजञ्ञ उठाये हुये के समान भय प्रतीत होता है। इसमें 
सन्देह नहीं कि दुष्टों के दमन के लिये परमात्मा भयरूप है, इसी अभिप्राय से कहा है कि 
'भयादस्थाग्तिस्तपति भयात्तपति सूर्य: उसके दमनरूप शक्ति के नियम में भ्राकर सब सूर्य 
चन्द्रादि भ्रमण करते हैं, इस भाव को इस सूक्त में वर्णन किया है ॥ रे ॥ 


श्रथ पूर्वोक्तमेब प्रकारान्तरेण व्यंते- 
अब इस भाष को प्रकारान्तर से वर्णन करते हैं-- 
इन्द्रांसोमा वर्तयंतं दियो वर्ध सं एंथिव्या अधशंसाथ तहंणम्‌ | 
उत्त॑स़त स्वयं  पर्वतेभ्यी रक्तों वाबृधान निजूर्वथः ॥४॥ 
इन्द्रॉंसोमा । वर्तयत । दिवः। वर्ध। सं। प्रथिव्याः। अघउ5शंसाय । 
तहँश । उत्‌ । तक्षतं । स्वयं । पर्वेतेभ्यः । येन॑ । रक्ष; | ववृधानं | निडजूवैथः । 
॥४॥ | 
पदार्थे:--(इन्द्रासोमा) हे न्‍्यायकारिन्‌ ! (अघशंसाय) वेदविरुद्धकर्मसेविने 
(दिव:) (ब्युलोकात्‌) तथा (प्रथिब्या:) भव: (तहंणम्‌ बधम) शितानि शस्त्राणि 
(सं, वर्तयतम्‌) उत्पादयतु (पर्वंतेश्य:) आकाशे मेप्रेभ्यो “विद्युतमिव (स्वयेम, 
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(उत्तक्षमम्‌) उत्तापकानि शस्त्राण्युत्पादयतु (येन) यतः (वावुधानम्‌) उद्वुद्धाः 
(रक्ष:) राक्षसा: (निजूवंथ:) नश्यन्तु ॥॥४।॥। 
पदार्थ--(इन्द्रासोमा) हे न्‍्यायकारिन्‌ परमात्मन्‌ ! (अ्रघशंसाय) जो वेदविरुद्ध कर्मों की 
प्रशंसा तथा श्राचरण करता है उस राक्षस के लिये (दिव:) द्युलोक से तथा (प्रथिव्या:) पृथिवी 
से (तहंणम्‌, वधम्‌). श्रतितीक्ष्ण शस्त्रों को (सं, वतंयतम्‌) उत्पन्न करिये (पर्वत्तेभ्य:) तथा 
प्राकाश में मेघों से बिजली के समान (स्वयेम्‌, उत्तक्षतम्‌) उत्तापकशस्त्रों को उत्पन्न करिये 
(येन) जिससे (वावुधानम्‌) बढ़े हुये (रक्ष:) राक्षस (निजूबंथ:) नष्ट हो जाये ॥ ४ ॥ 
. भावार्थ--जिस प्रकार मेघों से बिजली उत्पन्न होकर पृथिवीतल पर गिरती है इस प्रकार 
प्रन्यायकारी शत्रुओं के लिये परमात्मा अनेकविध शस्त्र-अस्त्रों को उत्पन्न करके उनका हनन 
करता है।। ४ ॥ . 
इन्द्रांसोमा वतेय॑त॑ दिवस्पर्यॉप्रितपसतेनिंयृवमंइम॑ हन्मलिः। 
तपुंबधेभिरजरेभिरजिणो नि पशोंने विध्यतं यन्तुं निरवरम्‌ ॥५॥ 
इन्द्रासोमा । वतेयत। दिवः। परिं। अग्निउतप्रेमिं! । युवं। अश्महन्म5मिः 
तपुःध्वधेभि! । अजरेंमिः। अन्रिणं:। नि। पशॉने। विध्यतं। यन्‍्तु। 
नि5स्व॒रम ॥५॥ | 
पदार्थ :--(इन्द्रासोमा) है न्‍्यायकारिन्‌ भगवन्‌ ! (युवम्‌) भवान्‌ (अग्नि- 
तप्तेभि:) अग्निसंसर्गाहन्दह्ममाने: (तपुर्वधेभि:) तापनाशकेः (अजरेभि:) अच्छे: 
(अश्महन्मभि:) इत्यंभूतैवज : (दिवस्परि) अ्रन्तरिक्षात्‌ (वर्तवतम्‌) शत्रुनाच्छादयतु, 
तथा (अन्रिण:) अन्यायेन भक्षणशीलान्‌ (पशनि) उभयो: पाश्व॑योरावत्य 
(निविध्यतम्‌) इत्थं ताडयतु येव (निस्वरम्‌ यन्तु) तृष्णीं पलायन्ताम्‌ ।।५॥। 
पदार्थ--(इन्द्रासोमा) हे न्‍्यायकारी परमात्मन्‌ ! (युवम्‌) आ्राप (प्रग्नितप्तेभि:) भ्रर्नि 
से तपाये हुये (तपुवंधेभि:) तापों के नाशनेबाले (अजरेभिः) जो कि बड़े दृढ़ हैं ऐसे 
(भ्रश्महन्मभि:) बच्चों से (दिवस्परि) श्रन्तरिक्षस्थल से (वर्तंबतम्‌) शत्रुओं को आच्छादन करो 
भौर (प्रत्रिण:) प्रन्याय से भक्षण करनेवालों को (पशनि) दोनों श्रोर से घेर कर (निविध्यतम्‌) 
ऐसी ताड़ना करो जिससे कि (निस्वरम्‌) शब्दहीन होकर (यन्तु) भाग जायें ॥ ५ ॥ 


सावायं--भाष यह है कि श्रन्यायकारी दुष्टों के दमन करने को परमात्मा अनेक प्रकार 
कथन करते हैं ॥ ५ ॥। 
इन्द्रांसोमा परिं वां भूतु विश्वत॑ इयं मातिः क॒क्त्याश्वेव वाजिनां। 
थां वां होम्नों परिहिनोमिं सेघयेसा ब्रह्मांणि नुपतीय जिन्वतम्‌ ॥६॥ 
इन्द्रांसोमा ! परिं। वां। भूतु। विश्वत॑:। इयं। मतिः। क॒क्त्यां। 
अश्वांउइव | वाजिनां | यां। वां। होत्ाँ। परिठहिनोमिं। मेधयां। इमा। 
“बह्मांणि । नृपती | इवेति। नृपतीईेशव । जिन्वतम्‌ ॥६॥ 
पदार्थे:--(इन्द्रासोमा) हे भगवन्‌ ! (इयं, मतिः) अ्नया मत्प्राथनया (वाम) 
- भवान्‌ (विश्वत:) सर्वान्‌ शत्रन्‌ (परिभूतु) वश॑मानीय सुमार्गाय प्रेरयतु यथा (कक्ष्या) 
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उभयकक्षबन्धनी रज्जु: (वाजिना, अश्वा, इव) अतिबलानश्वान्वशीकरोति तद्वत्‌ (यां 
वाचम्‌) यया वाचा (वाम्‌) भवन्तम्‌ (मेधया) स्वबुद्धथा (परिहिनोमि) प्रेरयामि 
(इमा, ब्रह्माणि) सेयं स्तुतिरूपा वाणी (नृपती, इव) प्रजावाक्‌ राजानमिव (जिन्वतम्‌) 
भवते रोचताम्‌ ॥६॥। 


पदार्थ---(इन्द्रासोमा) हे परमात्मा, (इयं, मतिः) इस मेरी प्रार्थना से (वाम्‌) श्राप 
(विश्वत:) सब शत्रुओं को (परिभूतु) वश में लाकर सुमाग की श्रोर प्रेरणा करें, जिस प्रकार 
(कक्ष्या) कक्षबन्धनी रज्जु (वाजिना, श्रश्वा, इव) बलयुक्त श्रश्वों को वश में लाकर इष्ट मार्ग 
में ले श्राने के योग्य बनाती है (यां वाचम्‌) जिस वाणी से (वां) श्राप को (मेधया) श्रपनी बुद्धि 
के प्रनुसार मैं (परिहिनोमि) प्रेरित करता हूँ (इमा, ब्रह्माणि) यह स्तुतिरूप वाणी (नृपति, इब) 
जिस प्रकार राजभक्त प्रजा की वाणी राजा को प्रसन्न करती है उसी प्रकार (जिन्वतम्‌) झापको 
प्रसन्न करे ॥ ६ || 


भावार्थ--मन्त्र में 'इमा ब्रह्माणि' के श्रथे बैदिक वाणियों के हैं, जिस प्रकार वेद की 
वाणियें नृपति राजा को कर्म में और प्रपने स्वधरम में प्रेरणा करती हैं वा यों कहो कि जिस 
प्रकार प्रजा की प्रार्थनायें राजा को दुष्टदमन के लिये उद्यत करती हैं इसी प्रकार श्राप हमारी 
प्रा्थनाश्रों से दुष्ट दस्युओलों का दमन करके प्रजा में शान्ति का राज्य फैलावें ॥ ६ ॥ ह 


प्रति स्मरेथां_ तुजयद्विरेवेहेंत॑ हुह्दों रक्तसों भहुरावतः । 
इन्द्रांसोमा दुष्कृते मा सुगगं भुद्यो नं: क॒दा चिंदभिदासंति हुह्ा ॥७9॥ 

प्रति । स्मरेथां | तुजय॑त्‌5भिः । एवं: । हत॑ । दुह! | रक्षसं:। मंगुरब्व॑तः। 
इन्द्रांसोमा | दुः5क्ृतें । मा। सुडंगं। भूतू। यः। नः। क॒दा। चित्‌ । 
अभिडदासंति । दुह्दा ॥७॥ ह 


पदार्थ :--(इन्द्रासोमा) है दण्डशक्तिसौम्यस्वभावोभयप्रधान परमात्मन्‌ ! 
भवान्‌ (दुष्कृते) निषिद्धकर्माण्याचरते (मा, सुगम्‌ भूत) सुखदो मा भूतू, तथा यः 
(नः) सत्कर्म कुर्वतामस्माकं कर्मणि (कदाचित्‌) कदापि (हुहा) दुष्टतया 
(अभिदासति) श्रन्तरायो भवति (भज्भ रावतः) ये च क्रास्तथा (द्रह्यः) दुष्कर्माण: 
(रक्षस:) राक्षसा: सन्ति तान्‌ (तुजयद्धि:) पीडयजड्ि: (एवे:) शस्त्रे: (हतम) 
नाशयतु, भवानेतां मत्प्रार्थनाम्‌ (प्रतिस्मरेथाम्‌) अ्रद्भीकरोतु ।७॥। 
 पदार्थ--(इन्द्रासोमा) हे विद्युच्छक्तिप्रधान और सौम्यस्वभावप्रधान अर्थात्‌ दण्डशक्ति 
प्रौर सतौम्पस्वभावध्रधान परमात्मन्‌ ! श्राप (दुष्कृते) दुष्कर्मी पुरुष के लिये (मा, सुगम, भूत) 
सुखकांरी मत हों और जो (नः) हम सदाचारी पुरुषों के काम में (कदाचित्‌) कभी (द्रुहा) 
दुष्टता से (प्रभिदासत्ति) बाधा डालता है (भज्ज रावत:) जो क्रूर तथा (द्वुह:) दुष्ट कर्म 
करनेवाले जो (रक्षस:) राक्षस हैं उनको (तुजयच्ध्रि:) जो कि श्रति पीड़ा देनेवाले हैं (एवं:) 
ऐसो शक्तियों से (हतम्‌) नाश करें, आप इस' प्रार्थना को (प्रति स्मरेथाम्‌) स्वीकार करें ॥ ७॥ 


भावषार्थ--दुष्टाचारी भ्रस्यायकारियों के प्रति दण्ड देने का विधान इस मन्त्र में किया 
गया है। तात्पर्य यह है कि जो पुरुष ऋरप्रकृति हैं वह यथायोग्य दण्ड के भ्रधिकारी होते हैं, 
क्षमा के नहीं ॥ ७ ॥। ; 
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यो सा पाकेन मनसा चर॑न्तमभिचष्टे अन॑तेभिवेचोंसिः। 

आप हव काशिना सड़गंमीता असंन्नस्त्वासंत इन्द्र वक्ता ॥८॥ 

यः । मा । पार्केन | मन॑सा । चर॑न्तं। अभिः5च्ठें। अजतेभि! | वच॑:5भिः | 
झाप॑;5हव । काशिनां | संउ्यभीताः | असंन । अस्तु | असंतः । इन्द्र । वक्ता । 
दो 


प्रदार्थे:--(इन्द्र:) हे विद्युच्छक्तिधारिन्‌ परमात्मन्‌ ! (पाकेन) शुद्धेन (मनसा) 
चेतसा (चरन्तम्‌) आचरन्तम्‌ (मा) माम्‌ (यः) यो दुर्जन: (अनुतेभि:, वचोभि:) 
अयधा्थवाग्भि: (अभिचष्टे) दूषयति, सः (काशिना, संगृुभीता:) मुष्टिना गृहीतानि 
(आप:, इव) जलानीव (असन्‌, अस्तु) अ्विद्यमानो भवतु, यतो हि सः (अभ्रसतः, 
वक्ता) असत्यवाद्यस्तीति ॥५॥। 


अदार्थ--(इन्त्र:) हे विद्युदृशक्तिप्रधान परमात्मन्‌ ! (पाकेन) शुद्ध (मनसा) मनसे 
(चरन्तम्‌) भ्राच्रण करते हुए (मा) मुझको (यः) जो (अनुतेभि,, वचोभि:) भूठ बोल कर 
(भ्रभिचष्टे) दूषित करता है वह (काशिना, संगृभीता:) मुट्ठी भरे हुए (श्राप:, इव) जल के 
समान (असन, भ्रस्तु) श्रसत्‌ हो जाय क्योंकि' वह (श्रसतः:, वक्ता) भूठ का बोलनेवाला है ॥८॥ 


भावार्थ---इस मन्त्र में शुद्ध मत से श्राचरण करने की भ्रत्यन्त प्रशंसा की है कि जो पुरुष 

:कायिक, वाचिक और मानस्र॒ तीनों प्रकार से शुद्धभाव और सत्यवादी रहते हैं उनके सामने 

कोई असत्यवादी ठहर नहीं सकता, तात्पर्य यह है कि मनुष्य को भ्रपनी सच्चाई पर सदा दृढ़ 
रहना चाहिये ॥ ८॥। 


ये पांकशंस विहर॑न्त एवैयें वां भद्ं दृषयान्ति स्वधालिंः। 

अहंये वा तान्प्रददांतु सोम आ वां दधातु निऋतेरुपस्थें ॥९॥ 

ये। पाफ5शंस । वि5हर॑न्ते । एवं: | ये। वा। भद्वं। दृषय॑न्ति। स्वधामिः। 
झहंये | वा । तान | प्रदददांतु । सोमें!। आ। वां। दघधातु। निः5न्ृतेः | 
उप<स्थें ॥६॥ 

पदार्थ:--(ये, पाकशंसं, विहरन्ते) ये दुष्टा: सद्धमप्रशंसक दूषयन्ति (एंबे:, 
येवा) यद्दा ये चेत्थं भूलेरेबासत्याचरणे: (स्वधाभि:) स्वसाहसे: (भद्रम्‌) सुकर्माणम्‌ 
(दृषयन्ति) दुष्टं कारयन्ति (तान्‌) तान्दुष्टान्‌ (सोम:) परमात्मा (अहये) हिंसकाय 
(प्रददातु) समर्षयतु बा यद्वा (निऋ ते:, उपस्थे) असत्यवादिसमक्षे (आरादधातु) 
स्थापयतु ॥९॥ 

चदार्थ- (ये, पाकशंसं, विहरन्ते) जो राक्षस ग्र्थात्‌ भ्रन्यायकारी लोग सच्चे धर्म की 
प्रशंता करनेवाले पुरुष को झआाक्षिप्त-दूषित करते हैं (एवं:) ऐसे ही कामों से (ये, वा) जो पुरुष 
(स्वधामि:) झपने साहसरूपबल से (भद्बम) भद्र पुरुष को (दृषयन्ति) दूषित क्ररते हैं (तान) 
उनको (सोमः) परमात्मा (पअ्रहये) हिसकों को (प्रददातु) दे (वा) यद्वा (तिऋते:, उपस्थे) 
झ्रसत्यवादियों की संगति में (आादधातु) रबखे ।। ९ ॥। 


ऋग्वेद: मं० ७ | श्र० ६ । सु० १०४ ॥। २३१ 


सावा्थ---जो लोग शअ्रपनें साहस से सद्धमंपरायण पुरुषों को दूषित करते हैं. उनको 
परमात्मा हिंसकों के वशीभूत करता है भ्रथवा: पांपात्मा पुरुषों के मध्य में फेंक देता है, जिससे 
के स्वयं पापी बन कर अपने कमों से श्राप ही नष्ट-भ्रष्ट हो जायें। तात्पय॑ इस मन्त्र का यह्‌ 
हैं कि परमात्मा उसे दण्ड देने के भ्रभिप्राय से पापात्पा पुरुषों के वशीभृत करता है ताकि के 
दण्ड भोग कर स्वयं शुद्ध हो जायें। परमात्मा को सबका सुधार करना श्रपेक्षित हैं, नाश करना 
इस अभिप्राय से कहा गया कि परमात्मा उसके कुकर्म भर करुवृत्तिश्नों का नाश करता है, 
झात्मनाश नहीं ॥ ९॥ 


यों नो रस दिप्संति पित्वो अग्रे यो अख्वानां यो गवां यस्तनूनाम्‌ । 
रिप; स्तेन; स्तेयक्रृइअमेंतु नि ष हींयतां तन्‍्वा $ तनां च ॥१०॥९॥ 
यः । न; । रसे | दिप्संति | पित्वः । भग्ने । यः । अश्वानां | यः । गयां । 
यः । तनुनां । रिपु; । स्तेन; । स्तेयडकृत्‌ । दन्न । एतु । नि। सः। इॉयतां। 
तन्वा | तनां। च ॥१०॥ ह 
पदार्थे:--(अग्ने) हे तेज:स्वरूप परमात्मन्‌ । (यः) यो राक्षस: (नः) 
अस्माकम्‌ (पित्व:) भ्रन्नस्य (रसम्‌) रस तत्नत्यं सारम्‌ (दिप्सति) विनाशयिषति (यः) 
यश्च (अश्वानाम्‌) वाजिनाम्‌ (यः, गवाम्‌ ) यश्च गवाम्‌ (य:, तनूनाम्‌) यश्चास्माक 
शरीराणां रस दिप्सति (रिपु:)स शत्रु: (स्तेन:) चौर: (स्तेयक्ृत्‌ ) गूढवृत्या हानिकर: 
(द्रम्‌) (एतु) नाश गच्छतु (सः )सदुष्ट: (तन्वा) स्वशरीरेण तथा (तना) दुःसन्तानेन 
सह (निहीयताम्‌) प्रणश्यतु ॥१०॥॥ 
पदार्थ--(अश्रग्ने) है तेज:स्वरूप परमात्मन्‌ ! (यः) जो राक्षस (नः) हमारे (पित्व:) 
प्न्न के (रसम्‌) रसको (दिप्सति) नष्ट करना चाहता है भ्रौर (यः) जो (प्रश्वानाम्‌) घोड़ों के 
तथा (य३, गवाम्‌) जो गौश्ों के तथा (यः तनूनाम्‌) जो हमारे शरीर के रस भर्थात्‌ बल को 
नष्ट करना चाहता है वह (रिपु:) भ्रहिताभिलाषी (स्तेन:) चोर तथा (स्तेयक्ृतू) छिप कर 
हानि करनेवाला (दक्रम्‌, एतु) नाश को प्राप्त हो (सः) और वह दुष्ट (तन्वा) भ्रपने शरीर से 
तथा (तना) दुष्कर्मी सन्‍्तानों से (नि, हीयताम्‌) नष्ट हो जाय ॥ १० ॥ 
भावाथ-हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! श्राप ऐसे राक्षसों को सदैव नाश को प्राप्त करें 
जो धर्ंचारी पुरुषों के बल वीर्य और ऐश्व् को छिप कर वा किसी क़ुनीति से नाश 
करते हैं ॥ १० ॥ 
परः सो अंस्तु तन्‍्वा ६ तनां च तिख्र एंथिवीरधो अंस्तु विश्वा: । 
प्रतिं छष्यतु यशों अर्थ देवा यो नो दिवा दिप्सति यश्व नक्तम्‌ ॥१ १॥ 
पर; । सः । भस्तु । तन्‍्वां। तनां। च। तिख्रः । पृथिवी; । अधः । 
अस्तु | विश्वां: । मति । शुष्यतु । यश: । अस्य । देवा; | यः। नः। दिवां:। 
दिप्सति | यः | च। नक्तम्‌ ॥११९॥ ह 
पदार्थ:--(सः) स' दुराचारी (तन्वा) श्वरीरेण (तना) सन्तानेन च (पर:, 
अस्तु) हीयताम्‌ (च) तथा (तिखः, पृथिबी:) लोकत्रयादपि (अझ्रध:, अर्तु) नीचे: 


र३२ ऋग्वेद: अ० ५ । अ० ७ । व० ५॥।| 


पततु (देवा:) हे भगवन्‌ ! (अस्य, यश:ः) अस्य दुष्कर्मण: (यश: ) कीत्ति: विश्वा:, 
परि शुष्यतु) सर्वथा नश्यतु (यः) यो राक्षस: (नः) सत्कमंणोउस्मान्‌ (दिवा) समक्षम्‌ 
(नक्तम्‌) प्प्रत्यक्षं यो (दिप्सति) तापयति हानौ तत्परो भवति स नीचे: पतत्विति 
॥११॥ 

पदार्थ --(सः) वह प्रन्यायकारी पुरुष (तल्वा) शरीर से (तना) सन्‍्तानों से (परः, अस्तु) 
हीन हो जाय (च) भौर (तिस्त्र: पृथिवीः) तीनों लोकों से (अ्रधः, अस्तु) नीचे हो जाय भौर 
(दिवा:) हे भगवन्‌ ! (अस्य, यशः) इसका यश (विश्वा:, प्रतिशुष्यतु) सब प्रकार से चष्ट हो 
जाय; (यः) जो राक्षस (नः) सदाचारी हम लोगों को (दिवा) प्रत्यक्ष (नक्तम्‌) तथा अप्रत्यक्ष 
में (दिप्सति) हानि.पहुँचाता है ॥ ११॥ 

भावार्थ--जो लोग सदाचारी लोगों को दुःख पहुँचाते हैं वे तीनों लोकों से भ्र्थात्‌ भूत, 
भविष्यत्‌ वर्तमान तीनों काल के सुखों से वड्चित हो जाते हैं। वा यों कहो कि भूतकाल में 
उनका ऐतिहासिक यश नष्ट हो जाता है श्रौर वर्तमान काल में भ्रशान्ति उत्पन्न होकर उनके 
शान्त्यादि सुख नाश को प्राप्त हो जाते हैं श्रौर भविष्य में उनका अरभ्थुदय नहीं होता, इस 
प्रकार वे तीनों लोकों से परे हो जाते हैं अर्थात्‌ वड्चित रहते हैं ॥ ११ ॥। 


वस्तुतो5त्र कः सत्यवादी कश्चासत्यवादीति निर्णीयते-- 
वास्तव में कौन सत्यवादी और असत्यवादी है अब इसका निर्णय करते हैं-- 

: मुविज्ञानं चिंकितुषे जनाय सच्चासंच्च वचंसी परण्घाते ! 
तयोयेल्सत्य॑ यंतरदजीयस्तदित्सोमोंप्चति हन्त्यासंत्‌ ॥११॥ 
 सुअविज्ञानं | चिकितु्पुं। जनांय | सत्‌ । च | असंत्‌ । च | वच॑सी इति। 

परपृधाते इति । तयों? । यत्‌ । सत्य । यतरत । ऋजीयः । तत्‌ | इत्‌ । सोम॑ः | 

अवति | हन्ति । असंत्‌ ॥१२॥ 

पदार्थे:--(सत्‌, च) यत्सत्यम्‌ (असत्‌, च) यच्चासत्यम्‌ (वचसी) उसे श्रपि 
वचसी (पस्पृधाते) मिथो विरुद्धे उच्चेते ते वचसी (चिकितुषे, जनाय) विद्वान्नर: 

(सुविज्ञानम्‌) सुखेन विजानीते (तयो:, यत्‌, सत्यम्‌) तयोम॑ध्ये यद्यथार्थमस्ति, तथा 

(यतरत्‌) यच्च (ऋजीय:) सरलतया) ज्ञायते (तत्‌, इत्‌) तदेव (सोमः) परमात्मा 

(अ्रवर्ति) रक्षति (असत्‌ हन्ति) कपटगदितं च निमु ऊचति ॥१२॥। 

पदार्थ--(सत्‌, च) जो सच्चे तथा (अ्रसत्‌ च) जो भंठे (वचसी) वचन (पस्पृधाते) 
परस्पर विरुद्ध कहे जाते हैं उनको (चिकितुषे, जनाय) विद्वान लोग  (सुविज्ञानम) सहज ही 
में समझ सकते हैं (तयो:, यत्‌ सत्यम्‌) उन दोनों में जो सत्य है तथा (यतरत्‌) जो (ऋजीय:) 
सरल भश्र्थात्‌ सीधे स्वभाव से कहा गया है (तत्‌, इत्‌) उसी की (सोमः) परमात्मा (अ्रवति) 
रक्षा करता है और (अ्रसत्‌, हन्ति) जो कपट भाव से कहा गया भूठा वचन है उसको त्याग 

करता है ॥ १२॥ 

भावार्थे--तात्पर्य यह है कि श्रपती शोर से वे देव भौर शसुर दोनों ही सत्यवादी बत 
सकते हैं भर्थात्‌ देवता कहेगा कि मैं सत्यवादी हूं श्रौर असुर कहेगा कि मैं सत्यवादी हूं परन्तु 
में बात वास्तव में ठीक नहीं क्‍यों कि विद्वानू इसका निर्णय कर सकता है कि अमुक सत्यवादी 


ऋग्वेद: मं० ७ | अ० ६। सू० १०४ ॥ ह २३३ 


प्रीर अ्रमुक असत्यवादी है । संत्य. भी दो प्रकार का होता है जैसाँ कि “ऋतअच संत्यञ््चाभी- 
द्ात्तपत्तोष्ण्यजायत” ॥ ऋग्‌ १० | १९० । १ ॥ हे 


इस मन्त्र में वर्णन :किया है श्रर्थात्‌ वाणी के सत्य को ऋतू कहते हैं श॥लौर भाविक सत्य 
को श्रर्थात्‌ वस्तुगत सत्य को सत्य कहते हैं । देवता वे लोग कहलाते हैं जो वाणीगत सत्य तथा 
वस्तुगत सत्य के बोलने श्रौर माननेवाले होते हैं श्रर्थात्‌ सत्यवादी श्रौर सत्यमानी लोगों का 
नाम वैदिक परिभाषा में देव और सदाचारी है, इनसे विपरीत श्रसत्यवादी श्रौर अ्रसत्यमानी 
लोगों का नाम असुर और राक्षस है। ० । 

झोर यह बात शअ्रसुर इस नाम से भी स्वयं प्रकट होती है क्‍योंकि 'असुषुरमन्त इत्यसुरः:' 
जो प्राणमय कोश वा श्रन्नमयकोशात्मक शरीर को ही श्रात्मा मानते हैं वे असुर हैं। इसी 
झभिप्राय से 'असुर्या नाम ते लोका:” । यजु: ४०।३। इस मन्त्र में श्रसुरों के श्रात्मीय लोगों को 
असुर्या:' कहा, इस परिभाषा के श्रनुसार प्रकृति, पुरुष भर परमात्मा की जो भिन्न भिन्न सत्ता 
नहों मानते वे भी एक प्रकार के श्रसुर ही हैं। भाव यह है कि इस मन्त्र में देव शोर राक्षस 
का निर्णय स्वयं परमात्मा ने किया है।। १२ ॥ 


न वा उ सोमों वृज़िन हिंनोति न छत्रियें मिथुया घारय॑न्तम्‌। 
हन्ति रक्षो हन्त्यासथद॑न्तममाविन्द्रस्थ प्रसिंतो शयाते ॥१३१॥ 
न । वे । ऊं इति | सोम॑ः । वृजिनं । हिनोति । न । क्षत्रियँ । प्रिथुयां। 
धारयन्त । हन्ति । रक्त! | हन्ति । असंत्‌ । वदंन्त । उभो । इन्द्रस्य । प्रडसितों । 
शयाते इति ॥१३॥ 


पदार्थ:-- (सोमः) परमात्मा (वुजिनम्‌) पापिनम्‌ (न, वा, उठ) तथा न 
(हिनोति) दण्डयति तथा (मिथुया, धारयन्तम्‌) मिथ्यां साहसिनम्‌ (क्षत्रियम्‌) 
राजन्यमपि तथा न दण्डयति यथा यावत्‌ (रक्ष:, हन्ति) राक्षसान्‌ हिनस्ति (असत्‌, 
वदन्तम्‌ हन्ति) असत्यवादिनं च हन्ति (उभौ) द्वावपि पूर्वोक्तौ (इन्द्रस्य, प्रसितौ) 
ऐश्वरयंवतः परमात्मनो बन्धने (शयाते) भ्रवरुद्धच दु:खं भुडः क्त: ।।१३।॥ ह 

परदार्थं-- (सोम: ) परमात्मा (वृजिनम) पापी को. (न, वा, उ) उतना नहीं (हिनोति) 
दण्ड देता है तथा (मिथुया, धारयन्तम्‌ क्षत्रियम्‌) व्यथेसाहस रखनेवाले क्षत्रिय को भी उतना 
नहीं दण्ड देता जितना कि (रक्ष:, हन्ति) राक्षसों को (तथा श्रसत्‌, वदन्तम्‌ हन्ति) भूठ बोलने- 
वाले को नष्ट करता है (उभौ) ये दोनों (इन्द्रस्य, प्रसितो) इन्द्र उस ऐश्वयंसम्पन्न परमात्मा के 
बन्धन में (शयाते) बंधकर दुःख पाते हैं ॥१३॥। 


५४ कै 


भावाथें--पापी पुरुष पाप से पश्चात्ताप करने पर भ्रथवा ईश्वर के सम्बन्ध में सत्ध्यावन्द- 
नादि कर्मों के समय पर न करने से प्रत्यवायरूपी दोषों से मुक्त भी हो सकता है एवम्‌ साहसी 
क्षत्रिय प्रजारक्षा के भाव से छोड़ा जा सकता है, पर राक्षस > अन्यायकारी, श्रसत्यवादी रू... 
मिथ्याभाव प्रचार करनेवाला श्रौर मिथ्या आंचार करनेवाला पाप से कदापि निर्मक्त नहीं 
हो सकता । 


तात्पय यहूं है कि परमात्मा में दया और न्याय दोनों है। दया .केवल उन्हीं पर करता है 
जो दया के पात्र हैं वा यों कहो कि जिनके पाप श्रात्मा वा परमात्मा सम्बन्धी हैं । भ्रौर जों लोग 


३३४ ऋग्वेद: अ० ५। झ्र० ७ । व० ७॥। 


दूसरों की वझ्चना करते हैं वे श्रन्याय करते हैं. उनको परमात्मा कदापि क्षमा नहीं करता 
प्र्थात्‌ यथायोग्य दण्ड देता है, इस प्रकार परमात्मा न्‍्यायशील है ॥१३॥ 
ग्रथ जीव: शपथरूपेणेश्वराप्रे श्रनभ्यभक्ति कथयति- 
जब जीव के शपथरूप से ईश्वर के आगे अनन्‍्य भक्ति का कथन किया जाता है-- 
यदिं बाहमव॑ंतदेव आस मोधे वा देवाँ अंप्यूहे अंग्रे। 
किमस्मभ्यें जातवेदों हणीषे द्ोघवाच॑स्ते निफ्न्॑थ स॑चन्ताम ॥१४॥ 
यदि | वा। अह। अद्त5रेवः । आस । मोर्घे । वा । देवान्‌ । झ्पिउऊड़े। 
अग्ने । कि। अस्मभ्य । जातब्वेदः | हुणीपे | द्रोघव्वाच:। ते। निःइत्म्थ । 
सचन्ताम ॥१४॥ ॒ 
पदार्थ:--(यदि, वा, अ्रहम्‌) यदि चेत अरहम्‌ (अनुतदेव:) मिथ्यादेवाना- 
मभिमन्ता (आस) अस्मि यद्वा (अग्ने) हे ज्ञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! (मोघम्‌) मिथ्या 
(वा) एवं (देवान्‌) देवता: (्रपि, ऊहे) कल्पयामि तदाऊहं नूनयमराध्यस्मि अन्यथा 
(किम्‌, श्रस्मभ्यम्‌) मदर्थ कुत: (जातवेद:) हे जातानां वेदित: ! (हणीषे) क्रुध्यसि 


(दोघवाचः) मिथ्यावादिन: (ते) तव (नि: ऋथम्‌) दण्डम्‌ (सचन्ताम्‌) सेवन्ताम्‌ 
॥१४।॥॥ 


पदार्थ--(यदि वा) यदि में (अनुतदेव:) भूठे देवों के माननेवाला (आस) हूँ प्रथवा 
(प्ररित) हे शञानस्वरूप परमात्मन्‌ ! (मोघं) वा मिथ्या (देवान्‌) देवताश्रों की (अ्रप्यूहे) कल्पना 
करता हूँ तभी निस्सन्देह भ्रपराधी हूँ । जब ऐसा नहीं तो (किमस्मभ्यं) हमको क्‍यों (जातवेद:) 
है सर्वव्यापक परमात्मन्‌ ! श्राप (हणीषे) हमारे विपरीत हैं (द्रोधवाच:) मिथ्यावादी भौर 
मिश्या देवताशों के पूजनेवाले (ते) तुम्हारे (निऋ थं) दण्ड को (सचन्ताम्‌) सेवन करें । 


भावार्थ---इस मन्त्र में प्राथंना के भाव से मिथ्या देवों की उपासना का निषेध किया है 
प्र्भात्‌ ईश्वर से भिन्न किसी श्रन्य देव की उपासना का यहाँ बलपूर्वक निषेध किया है, श्र जो 
लोग भिन्न-भिन्न देवताओं के पुजारी हैं उतको राक्षस वा ईश्वर के दण्ड के पात्र बतलाया है । 


तात्पयं यह है कि ईश्वर को छोड़ कर श्रत्य किसी की पूजा ईश्वरत्वेन कदापि नहीं करनी 
चाहिए, इस भाव का उपदेश इस मन्त्र में किया है ॥४।॥ 
अद्या मुरीय यदिं यातुधानो अस्मि यदि वायुस्ततप पूर्रुषस्य । 
अधा स वीरेदेशमिि यूया यो मा मोघ॑ यातुंघानेत्याहं ॥१५॥७॥ 
अद्य । मुरीय | यादें | यातुःघान॑ः | भ्रस्मि। यदिं। वा। आयु: । 
ततप । पुरुषस्य । ग्रध॑ | सः | वीरे: | दशमिः | वि। ययाः। यः। मा। 
मोर्घ । यातुंईघान । इति | आह ॥१५॥७॥ ५ 
पदार्थे:--(अद्य) अस्मिस्तेव दिने (मुरीय) मृत्यु प्राप्ुयाम्‌ (यदि) चेदहम्‌ 
(यातुधान: अ्रस्मि) दण्डाहों भवेयम्‌ तदा, (यदि, वा) भ्रथवा (पूरुषस्य) मनुजस्य 
(श्रायु:, ततप) भ्रायुरपि तपेयम्‌ (अध) तदा (वीरे:, दशन्नि:) उपलक्षणमेतत्‌ सर्वे: 


ऋग्वेद: मं० ७ । ग्र० ६ । सु० १०४ ।। २३५ 


कुटम्बिजन: सह (वियूया:) वियुक्तो भवेत्‌ (यः) यो मिथ्यावादी (मा) माम्‌ 
(मोघम्‌) मिथ्यैव (यातुधानेति) त्वं यातुधानोओ्सीति (आह) ब्रवीति सः ॥१५॥ 

पदार्थ--(प्रद्य) श्राज ही (मुरीय) मृत्यु को प्राप्त होऊ (यदि) यदि मैं (यातुधान:) दण्ड 
का (प्रस्मि) भागी होऊँ (यदि वा) भ्रथवा (पूरुषस्य) पुरुष की (श्रायुट, ततप) आयु को तपाने- 
वाला होऊँ (भ्रध) तब (वीरे: दशभिः) दशवीर सनन्‍्तान से (वियूया:)वियुक्त वह पुरुष हो (यः) 
जो (मोघं) व॒था ही (यातुधानेति) यातुधान ऐसा (ग्रांह) कहता है। ॥ 

भावाथं--इस मन्त्र से पूर्व के मन्त्र में मिथ्या देवों के पुजारियों को (यातुधाना) राक्षस 
वा. दण्ड के भागी कथन किया गया है उसी प्रकरण में वेदानुयायी श्रास्तिक पुरुष शपथ खांकर 
कहता है कि यदि मैं भी ऐसा हूँ तो मेरा जीना सर्वथा निष्फल है, इसेसे मर जाना भला हैं। 
इस मन्त्र में परमात्मा ने इस बात की शिक्षा दी है कि जो पुरुष संसार का उपकार नहीं करता 
झौर सच्चे विश्वास से संसार में प्रास्तिक भाव का प्रचार नहीं करता उसका जीना पृथ्वी के 
लिए एकमात्र भार है, उससे कोई लौकिक वा पारलौकिक उपकार नहीं । 

इसी भाव को भगवान्‌ कृष्ण गीता में यों कहते हैं “अघायुरिन्द्रियारामों मोघं॑ पार्ज, 

' सर जोबति” । हे भ्र्ज्जुन जो पापमय श्रायु व्यतीत करता है भ्रोर केवल श्पते इन्द्रिय के ही 

भोगों में रत है उसका जीवन सर्वथा निष्फल है। मालूम होता है वेद के उक्त (मोघ) शब्द से 
ही गीता में “मोघ॑ पार्थंस जीवति” यह वाक्य लिया गया है कहीं अन्यत्र से नहीं । विशेष ध्यान 
रुखने योग्य वेद की यह श्रपुव्व॑ता अर्थात्‌ श्रनूठापन है कि इसमें भ्रपनी पवित्रता के लिए जीव 
शपथें खाता है, भौर विधर्म्मी लोगों के धम्म॑पुस्तकों में अपनी सफाई के लिए ईश्वर भी शपथे 
खाकर विश्वास दिलाया करता है ॥१५॥ 

थो मायांतु यातुंधानेत्याह यो वां रक्ताः शुचिरस्मीत्याह । 

इन्द्रसस्‍्त हंन्तु सहता वधेन विश्वस्य जन्तोरंघमसपंदीष्ट ॥१९॥ 

यः । मा | अयांतुं। यातुष्धान। हति । आह। यश ।. वा। रक्षाः। 
शुिः | अस्पि | इतिं। आ्राह । इन्द्र! | त॑ | हन्तु । महता । वधेन | विश्वस्थ । 


जन्तोः | अधमः । पदीष्ट ॥१६॥ ; । 
पदार्थ:--(य:) यो दुष्ट: (मा) माम्‌ (अयातुम्‌) अदण्डयम्‌ (यातुधानेति) 
यातुधानोउसीति (आह) कथयति (वा) यद्वा (यः, रक्षा:) राक्षस: (शुचि:) भ्पवित्र 
(अ्स्मि, इति, आह) अस्मीति कथयति (तम्‌) तादुश राक्षस (इन्द्र:) परमात्मा 
(महत्ता, वधेन) महता दिव्येन शस्त्रेण (हन्तु) हिनस्तु (विश्वस्य, जन्तो:) सर्वेभ्यों 
जन्तुभ्य: (अधम:) नीच: सन्‌ (पदीष्ट ) नश्यतु सः ।॥१६।॥। 
पदार्थ---(य:) जो राक्षस (मा) मुभको (अ्रयातुं, यातुधानेत्याह) राक्षस कहता है ब्रौर 
(यः) जो (रक्षा:) राक्षस होकर (शुचिरस्मि) मैं पवित्र हूँ ! (इत्याह) ऐसा कहता है (इन्द्र:) 
परमात्मा (तं) उस साधु को अ्साधु कहनेवाले को और अपने श्रापको प्रसाधु होकर साधु 
कहनेवाले को (महता, वधेन) तीक्ष्ण शस्त्र से (विश्वस्थ) संसार के ऐसे (जन्तों:) जो (प्रधमः) 
प्रधम हैं परमात्मा (पदीष्ट) नाश करे ॥१६॥ । 
// ' क्षाबार्थ-परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे जीवो ! तुम में से जो पुरुष सदाचारिंयों: को 
भिथ्या ही दूषित करते हैं प्रौर स्वयं दम्भी बनकर सदाचारी संत्यवादी और सत्यमानी बनते हैं 
प्राप्क'री राजाओं का काम है कि ऐसे पुरुषों को यथायोग्य दण्ड दे ॥१६।॥ 


ररे६ ऋग्वेद: अ्र० ९।अ० ७ | ब० ८॥। 


“5 पया .जिगांति खर्गलेंब नक्तमप॑ हुह्टा तन्वं/ ग्रहंसाना। 
 ब॒न्राँ अनन्तोँ अब सा पंदीष्ट ग्रावांणो मन्तु रक्षस उपच्दे! ॥ १ ७॥ 
: - म। या। जिगांति | खगलांइइव । नक्तं | अप॑ | हा । तन्वेँ । गूहमाना । 
ववान्‌ | अनन्तान्‌ | भ्रव॑ | सा | पर्दाष्ठ | ग्रावाणः । प्रन्तु । रक्षस । उपब्देः । 
॥१७॥ 
 पवार्थ:- (या) या रक्षोव॒त्ति दधाना स्त्री (जिगाति) नकत॑ दिव॑ पर्यटति 
(खर्गलेव) उल्‌कीव (तन्वम्‌) स्वदेहम्‌ (यूहमाना) पिदधती या सा (व्रान्‌, अ्नन्तान्‌) 
ग्रनेका अ्रधोगती: (अ्रव, सा, पदीष्ट) अ्वाडः मुखी सती गच्छतु ताम्‌ (ग्रावाण:) 
वजद्ध : (उपब्दें:) शब्दायमानं सत्‌ (ध्नन्तु) हन्तु, यतः सा (रक्षस:) रक्षस: 
सम्बन्धिन्यस्ति ॥१७॥। 
पदार्थ-- (या) जो कोई राक्षसी वृत्तिवाली स्त्री (जिगाति) रात-दिन भ्रमण करती है 
(बर्गलेब) निशांचार जीवों के समान (तन्वं) श्रपने शरीर को (गूहमाता) छिपाए रहती है, वह 
(वत्रान्‌, अनन्तान) भ्रन॑न्त अधोगतियों को (प्रव, सा, पदीष्ट) प्राप्त हो और (ग्रावाण:) वज्र 
उसको (उपहदे:) शब्दायमान होकर (ध्नन्तु) नाश करें, क्‍योंकि (रक्षस:) वह भी राक्षसों से 
सम्बन्ध रखती है ।।१७॥। 

: भावार्थ--इस मन्त्र में राजधानी की रक्षा के लिए इस बात का उपदेश किया गया है जो 
स्त्री गुप्तचरी होकर रात को विचरती है श्रौर भ्रपना भेद किसी को नहीं देती भ्रथवा स्त्रियों 
के भ्ाचरण बिगाड़ने के लिए ऐसा रूप धारण करती है उसको भी राक्षसों की श्रेणी में गिनना 
चाहिए, सको राजा यथायोग्य दण्ड दे ॥१७॥ कप 


वि तिष्ठध्यं मसलो विक्तिव (८छल॑ गमायत॑ रक्षसः स॑ पिंनष्टन । 
बयो ये भूल्वी पत्यन्ति नक्तभियये वा रिपों दधिरे देवे अंध्चरे ॥१८॥ 
वि | तिष्ठथ्वं। मरुतः। विक्तषु। इच्छत॑। गृभायत॑। रक्षसः। सं। 
पिनष्ठटन । व्य: । ये। भूत्वी | पतय॑न्ति । नक्त5मिं: । ये | वा। रिप॑ः | दधिरे। 
देवे। अध्वरे ॥१८॥ । 


पढ़ार्थ:--(मरुत:) हे ज्ञानयोगिन:, कर्मयोगिनश्न्न पुरुषा: ! यूयम्‌ (विश्षु) 
प्रजासू (वितिष्ठध्वम्‌) विशेषतया वर्तध्वम्‌ (रक्षस:) राक्षसान्‌ ग्रहीतुम्‌ (इच्छत) 
कामयध्वम्‌ (गृभायत, सं, पिनष्टन) ग्रहीत्वा संमर्दंयत (ये) ये राक्षसा: (वय:, भूत्वी) 
पक्षिणइव आकाश आगत्य (नक्तभि:) रात्रौ (पतयन्ति) पतित्वा विध्नन्ति (ये, वा) 
ये च (देवे, अध्वरे) दिव्ये यज्ञे (रिप:) हिंसां (दधिरे) धारयन्ति ॥१८।। 

पदार्थ-- (मरुत:) हे ज्ञानयोगी तथा कर्म्मयोगी पुरुषों | आप (विक्षु) प्रजाओ्रों में 
(वितिष्ठध्वं) विशेषरूप से स्थिर हों और (रक्षस: ) राक्षसों के पकड़ने की (इच्छत) इच्छा करें 
और (गृभायत) पकड़ कर (सं, पिनष्टन) भलीभाँति नाश करें (ये) जो राक्षस (वयः) पक्षियों 
के (भूत्वी) समान बनकर (नक्तभि:) रात में (पतयन्ति) गरमन करते हैं और (ये, वा) जो 
(देवे) देवताओ्रों के (अध्वरे).यज्ञ में (रिप:) हिंसा को (दधिरे) धारण करते हैं उनको श्राप 
नष्ट करें । ! ह 
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सावार्थ--परमात्मा उपदेश करते हैं कि हे ज्ञानयोगी तथा कर्मयोगी पुरुषों | श्राप लोग 
श्राकाश सार्ग में जाकर प्रजा को पीड़ा देनेवाले. भ्रन्तरायकारी . राक्षसों को क्रियाकौशल द्वारा 
विमातादि यान बनाकर नाश करें । 


इस मन्त्र में परमात्मा ने प्रजा की रक्षा के लिए पुरुषों को सम्बोधन करके श्रन्यायकारी 
राक्षसों के हनन का उपदेश किया है ॥१८॥ 
अ्रथ परमात्मा प्रार्थनां कतु मुपदिशति-- 
अब प्रजा को परमात्मा यह आदेश करता है कि तुम ऐसी प्रार्थना करो-- 


प्र बंतेय दियो अश्मॉनमिन्द्र सोमंशितं मघवन्त्स॑ शिशाधि। 

प्राक्तादपांक्तादधरादुरद॑क्तादभि ज॑हि रक्षसः पर्व॑तेन ॥१९॥ 

भर | वत्तेय | दिवः। अश्मानें। इन्द्र। सोम॑इशितं। मघड्वन | सं। 
शिशाधि प्राक्तांत्‌ | अपक्तात्‌ | अधरादव्‌। उर्दक्तात्‌ | अभि । जहि | रक्षसं: । 
पवेतेन ॥१६॥ 


पदार्थ :--( इन्द्र) हे परमात्मन्‌ ! (सोमशितम्‌) विद्वद्धिनिर्भितम्‌ (अश्मानम) 
वज्मम्‌ (दिव:) द्रुलोकात्‌ (प्र, वर्तय) क्षिप रक्षो नाशयितुम्‌ (मघवन्‌) हे ऐश्वयंशालि- 
परमात्मन्‌ ! (सं, शिशाधि) स्वस्तोतन्‌ सम्यग्रक्ष (प्राक्तात्‌) पू्वेस्याः (अ्रपाक्तात) 
पश्चिमत: (अ्धरात्‌) दक्षिणत: (उदक्तातू) उत्तरत: (अ्रभि) सर्वतोषपि (रक्षस:) 
राक्षसान्‌ (पर्वतेन) वज्न ण (जहि) नाशय ।।१९॥। 

पदार्थ--(इन्द्र) हे परमात्मन्‌ ! दुलोक से राक्षसों के मारने के लिए (अश्मानम्‌) वच्च को 
(प्रततंय) फैके जो (सोमशितम्‌) विज्ञानी विद्वानों से बनाया गया हो (मघवन्‌) हे ऐश्वय्यंसम्पन्न 
परमात्मन्‌ ! न्‍्यायशील साधु पुरुषों की (सं शिशाधि) भलीभाँति रक्षा करें श्रौर (प्राक्तातृ) 
पूर्व दिशा से (अपाक्तात्‌) पश्चिम से (प्रधरात्‌) दक्षिण से (उदक्तात) उत्तर से (रक्षस:) 
ग्रन्यायकारी राक्षसों को (पर्वतेन) बच्न से (जहि) मारे । 

प्रावार्थ--पव॑त के प्र्थ यहाँ उस शस्त्र के हैं जिसमें पोरी के समान बहुत से पव॑ पड़ते 
हों । निधष्ट में पव॑त मेघप्रकरण में भी पढ़ा गया है । 

जो लोग पव॑त के अर्थ पहाड़ के समभ लेते हैं वह श्रत्यन्त भूल करते हैं । हाँ वैदिक समय 
के बहुत पीछे पर्वेत के श्रथे लौकिक भाषा में पहाड़ के भी बन गए। भ्रस्तु-- 

यहाँ प्रकरण शस्त्र का है, इसलिए इसके श्रथं शस्त्र के होने चाहियें, ग्रन्य नहीं ॥१९॥ 


एल उ स्थे पंतयान्ति श्वयांतव इन्द्र दिप्सन्ति दिप्सवोषदांभ्यम्‌। 
शिक्षीते शाक्रः पिशुनेभ्यों ध्थ नूनं संजदशर्निं यातुमदभ्यं: ॥२०८॥ 

एतें | ऊं इृति। त्ये। पतयन्ति। श्वड्यातवः | इन्द्रंमू | दिप्सान्ति। दिप्सव॑ः। 
भरदांभ्यं | शिशीते । शक्रः । पिशुनेभ्यः | वर्धं। ननं। सजत्‌ । ग्शाने। 
यातुमत्‌5 भय! ॥२०।८॥ 
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पदार्थ:--(दिप्सव:) ये हिंसका: (अदाभ्यम्‌) अहिंसनीयं (इन्द्रम) 
परमात्मानमषि ( दिप्सन्ति) स्वाज्ञानेनोपध्नन्ति (श्वयातव:) ये श्ववृत्तय: (पतयन्ति) 
स्वं पर च पातयन्ति (त्ये) ते (उ) निश्चयम्‌ (एते) एतावन्तों दुष्टाः (शिक्षीते) 
तीक्ष्णन (अ्रशनि सृजत्‌) परमात्मनि्ितास्त्रेण हन्यन्ते (यातुमद्भाअः) दण्डनीये भय 
(पिशुनेभ्य:) कपटिभ्य: (नूनम्‌, वधम्‌) निश्चयहननार्थ यतते परमात्मा ।॥२०॥। 

पवार्थ--(दिप्सव:) जो हिंसक (प्रदाभ्यम) भ्रहिसनीय (इन्द्रम) परमात्मा को भी 
दिप्सन्ति) अपने भ्रज्ञान से हतन करते हैं. (श्रयातव:) जो श्वानों की सी वत्तिवाले (पतयन्ति) 
स्वयं गिरते हैं श्रौर' श्रौरों को गिराते हैं (त्ये) ऐसे (उ) निश्चय (एते) इन सब दुष्टों के 
लिए (शिशीते) परमात्मा तीक्ष्ण (प्रशनि) शस्त्रों को (सृजत्‌) रचता है (यातुमद्भब:) दुराचारी 
(पिशुनेभ्य:) कपटियों को (नूनम्‌, वधम्‌) निश्चय मारता है ॥२०॥ 


. भावाये--इस मन्त्र में ये सब कथन किया है कि दुष्टाचारी प्रन्याकारी प्रजा को दुःख 
देते हैं उन्हीं के लिए परमात्मा ने तीक्ष्ण'शस्त्रों को रचा, तात्पय यह है कि परमात्मा उपद्रवी 
भ्ोर दुष्टाचारियों को दमन. करके संसार में शान्ति का राज्य फैलाना चाहता है ॥२०॥ . 


इन्द्रों यातुनामंभवत्पराशरो ह॑विमंथीनामभ्याईविवासताम । 
अभीद शक्रः पंरझुयेथा वन॑ पाश्रेंव भिन्दन्‍्ट्सत एंति रक्षस: ॥२१॥ 


.. इन्द्र) ।. यातुनां। अभवत्‌ । पराउशरः । हविःउमथीनां ! अभि । 
ज्राउविवांसतां । अंमि | इंत्‌। ऊं इति । शक्र। | परशुः। यथा । वन पात्राइहव 
भिन्दन्‌ | सतः । एति । रक्षस) ॥२१॥ 


पदार्थ:--(इन्द्र:) ऐश्वर्यवानीश्वर: (हविमंथीनाम्‌) ये सत्कर्मात्मकयज्ञेषु 
विध्नकर्तार: (भ्रभि, आविवासताम्‌) जिघांसयाउभिमुखमायातार: (यातुनाम) 
राक्षसा: सन्ति तेषाम्‌ (पराशर:) नाशको5स्ति । (शक्र:) शक्तिमान्परमात्मा (परशु:, 
यथा, वनं) यथा ब्रश्चनो वन छिनत्ति (पात्रा, इव भिन्दन्‌) यथा मुन्दगरों 
मृन्मयपात्राणि चूर्णयति तथंब (अभि, इतू, उ) अभितो निश्चयेन (रक्षसः) 
राक्षसान्हन्तुम्‌ (सलः, एति) उद्यत: संस्तिष्ठति ॥२१॥ 


पदार्थ-- (इन्द्र) ऐश्वयंशाली परमात्मा (हविमंथीनाम) जो सत्कर्मरूपी यज्ञों में विष्न 
करनेवाले हैं तथा (अंभि, भ्राविवासताम्‌) हामि करने की इंच्छा से जो सम्मुख ऑनेवाले 
(यातूनाम) राक्षस हैं उनका (पराशर:) नाशक है। (शक्तः) परमात्मा (परशु: यथा, वनम्‌) 
परशु जैसे बन को (वात्रा;:देक, भिन्‍्दन्‌)और मुन्दगर जैसे मृल्मय पात्र को तोड़ता है उसी प्रकार 
(प्रभि, इत्‌, उ) निश्चय. करके चारों श्रोर से (रक्षसः) राक्षसों को मारने में (सतः, एति) .. 
उद्यत रहता हैं ॥रहं। |] । 
४ - भावाय-- परमात्मा असत्कर्मी राक्षसों के मारने के लिये संदैव कर्ज उठायें उद्चतः रहता 
है, इसी ग्रभिषप्राय से उपनिषद्‌ में कहा है कि “महद्भूयं बदत्लमुग्तमिव” परमात्सा वच्ञ- उठाये 
पुरुष के समान पअ्रत्यन्त भयरूप है । . द हि 
.. य्रद्मपि परमात्मा शान्तिमय, सर्वेप्रिय और सर्वव्यापक है जिसमें निराकार आर क्रौधरहित 
होने से बद्ञ का उठाना असम्भव है तथापि उसके न्याय नियम ऐसे बने हुये हैं कि उसको 
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अनन्तशक्तियें दण्डतीय दुष्टाचारी राक्षसों के लिये सदैव वज्त्र उठाये रहती हैं, इसी श्रभिष्राय 
से मुन्दगरादि सदैव काम करते हैं, कुछ परमात्मा के हाथों से नहीं ॥२१॥ 


डलूंकयातुं झुशुद्धकंपातुं जहि श्वयांतुमुत कोकंयातुम्‌ |. 

सुपर्णेयातुमुत गरभ्॑यातुं दृषदेव प्र स्ण रक्ष इन्द्र ॥२२॥ 

उलूंकश्यातुं। शुशुलूक॑यातुं जाहि। खज्यांतं। उत्‌। कोक॑थ्यातुं । 
सुपणे5यांतुं । उत । ग्र॒ध॑उयातुं । दृषदांडशव । प्र । मृण । रक्त: । इन्द्र ॥२२॥ 

पदार्थ :--(उल्‌कयातुम्‌ ) दीर्घसमुदाय॑ निर्माय विद्यमाना: तथा (शुशुलूकयातुम्‌ ) 
लघुसमुदायवन्तञ्च ये दस्यवो न्याय्यमाचरन्तमभिध्नन्ति (श्वयातुम) ये हि 
बलवदादायापसरणे दक्षा: (कोकयातुम) ये कोकवत्‌ विभक्ता भूत्वाइभिहन्तार: 
(सुपर्णयातुम) निरपराधजनस्थ तापका: (गृश्नयातुम्‌) चक्रवत्तिनोबुभूषव: 
न्यायचारिणां तापका: तान्सर्वान्‌ (इन्द्र) हे भगवन ! (जहि) नाशय (दुषदा, इब) 
झिलयेव शस्त्रेण (प्र, मृण) पिनष्टु (रक्ष) सत: पालय ।॥२२॥। ; 

पवार्थ--(उलूकयातुम्‌) जो बड़ा समुदाय बनाकर तथा (शुशुरूक्यातुम) छोटे छोड़े 
समुदाय बनाकर न्यायकारियों पर अभिषात करते हैं (श्वयातुम्‌) जो गमनशील हैं तथा जो 
(कोकयातुम) विभक्त होकर अभिधात करते हैं (सुपर्णयातुम्‌) तथा जो निरपराधों को सताते 
हैं भौर जो (गृप्नयातुम्‌) चक्रवर्ती होने की इच्छा से न्‍्यायकारियों का दमन करना चाहते हैं 
कि उनको (इन्द्र) ऐश्वयंवान्‌ परमात्मन्‌ ! (जहि) श्रत्यन्त नष्ट करो (दूषदा, इव) तथा शिला 
के समान शस्त्रों से (प्र मृण) पेषण करो और (रक्ष) न्‍्यायकारियों को बचाओ ॥२२॥ 

भावा्थ--इस मल्त्र में परमात्मा ने अ्रन्यायकारि मायावी श्रौर नानाप्रकार से न्‍्याय- 
कारियों पर श्राघधात करनेवाले दुष्टों से बचने के लिये प्राथंना का उपदेश किया है, यद्यपि 
प्रार्थना केवल वाणीमात्र से सफल नहीं होती तथापि जब हादिक भावं से प्रार्थना की जाती है 
तो उससे उद्योग उत्पन्न होकर मनुष्य श्रवश्यमेव क्ृतकाय॑ होता है ॥२२॥ 


सा नो रक्षों अभि नंड्यातुमावंतामपोच्छतु सिथुना या किंमीदिनां । 
पृथिवी नः पार्थेवात्पात्वंहंसोउन्तरिंत्त॑ दिव्यात्पात्वस्मान्‌ ॥२३॥ 


मा । नः । रक्ष: | अभि | नटू। यातुड्माव॑तां। अप॑ । उच्छुतु । मिथुना । 
या। किमीदिनां | पृथिवी । नः | पाथिवात्‌। पातु। अंहंसः। अन्तरिक्ष । दिव्यात्‌ । 
पातु । गस्मान्‌ ॥२३॥ हक 


पदार्थ:--(या, किमीदिना) ये प्रतिपरमात्मवाक्ये संशय कुर्वाणा: (यातुमा- 
वताम्‌, मिथुना) राक्षसानां इन्द्वानि च ते (अ्पोच्छतु) अपसरन्त्वस्मत्‌ (मा, नः रक्ष:, 
अभिनद्‌) ईदृशो राक्षसा न मामभिक्रामन्तु (पृथिवी) भूमि: (पार्थिवातू, अंहस:) 
पाथिवपापात्‌ (नः, पातु)श्रस्मान्‌ पुनातु (दिव्यात्‌) द्युभवपदार्थात्‌ (अन्तरिक्षम) यो: 
(अस्मान्‌, पातु) नो रक्षतु ॥२३।॥। 2 

पदार्थ-- (या, किमीदिता) जो “किसिदस्‌ किसिदस्‌ इति बादिनः” ईश्वर के ज्ञान में 
संशय करनेबाले भ्र्थात्‌ ये -क्या है ये क्‍या है ऐसा संशय उत्पन्न करनेवाले और (यातुमावतां, 


रश४० ऋग्वेद: अर० ९ । श्र० ७ | व० ९॥ 


मिंथुना) राक्षेसों के यूथ -- जत्थे (अ्रपोच्छतु) वे हमसे दूर हो जायें (मा, नः, रक्षः, अभिनद्‌) 
ऐसे राक्षस हम पर झ्राक्रमण न करें, और (पृथिवी) भूमि (पाथिवात्‌, अंहसः) पाथिव पदार्थों 
की अपवित्रता से -(नः) हमारी (पातु) रक्षा करे (दिव्योत्‌) चयुभव पदार्थों से (भ्रन्तरिक्षम्‌) 
प्रन्तरिक्ष (प्रंस्मानू, पातु) हमारी रक्षा करे ॥२३॥ जि ; 


... भावार्थ--तात्पयं यह है कि प्राध्यात्मिक, श्राधिभीतिक आ्राधिदैविक तीनों प्रकार के 
तापों से हम सर्वश्रा वर्जित रहें, श्र्थात्‌ पाथिव शरीर में कोई श्राधिभौतिक ताप न हो झौर 
प्रत्तरिक्ष से हमें कोई भ्राधिभौतिक ताप न व्यापे शौर मानस तापों के मूलभूत श्रन्यायकारी 
राक्षसों का विध्वंस होने से हमें कोई मानस ताप न व्याप्त हो, भौर जो पृथिवी तथा भ्रन्तरिक्ष 
से रक्षा का कथन है यह तापनिवृत्ति के भ्रभिप्राय से श्रौपचारिक है, मुख्य नहीं ॥२३॥ 


... इन्द्र जहि पुमाँसं यातुधानमुत ख््रियं मायया शाशंदानाम्‌। 

.. विश्रीवासी सूरंदेवा ऋदन्तु मा ते ईशन्त्सर्यभुच्चर॑न्तम्‌ ॥२४॥ 
इन्द्र । जहि । पुमाँसं | यातु5धानें । उत । खियेँ । माययां । शाश॑दानां । 

विड्ग्रीवासः । मूर्रदेवा: | ऋदन्तु । मा | ते। दशन। सूंथे। उत्‌डचर॑न्तम्‌ । 

॥२४॥ ह 

ि पदार्थ :--(इन्द्र) हे परमेश्वयेशालिन्‌ ! (पुम:सं, यातुधानं, जहि) न्‍्यायमना- 

च्रन्त राक्षस नाशय (उत ) तथा ( मायया ) वज्चनया ( शाशदानाम्‌, 

स्त्रियमू) या वैदिकधर्म विकरोति ताम्‌ (जहि) दण्डय (मूरदेवा:) ये हिसनक्रियया 

क्रीडन्तः (विग्नीवास:, ऋदन्तु) ग्रीवारहिता निबुद्धयः सन्तो गच्छन्तु तथा ते ते सर्वे 

(उच्चरन्तम्‌, सूर्य, मा, दृशन्‌) ज्ञानमयसूर्यस्य प्रकाश मा द्राक्षु: ॥२४।॥। 

, पदार्थ--(इन्द्र) हे ऐश्वयंसम्पन्न परमात्मन्‌ ! (पुमांसं यातुधानं, जहि) श्रन्यायकारी 
दण्डनीय राक्षस को श्राप नष्ट करें (उत) भर (मायया) वज्चना करके (शाशदानाम्‌, 
स्त्रियम्‌) वेदिक धर्म को हानि पहुँचाती है ऐसी स्त्री को (जहि) नष्ट करो (मूरदेवा:) 
हिस्ारूपी क्रिया से क्रीड़ा करनेवाले (विश्रीवास, ऋदन्तु) ज्ञानेन्द्रियरहित हो जायें ताकि (ते) वे 
सब (उच्चरन्तम्‌, सू्यम्‌ मा दृशन्‌) ज्ञानरूप सूर्य के प्रकाश को न देख सकें ॥२४॥ 

हि भावार्थ--इस मन्त्र में यह कथन किया है कि जो लोग मायावी ग्रौर हिंसक होते हैं वे 
शने: शने: ज्ञानरहित होकर ऐसी मुग्धावस्था को प्राप्त हो जाते हैं कि फिर उनको सत्य भौर 
'भूंठ का विवेक नहीं रहता । परमात्मन्‌ ! ऐसे दुराचारियों को भ्राप ऐसी मोहमयी निशा में 
सुलायें कि वह संसार में जागृति को प्राप्त होकर न्‍्यायकारी सदाचारियों को दुःख न दें ॥२५॥ 


प्रति चध्व वि चर्वेन्द्रश्व सोम जागतम। 
_ रक्तोंस्यो वधमस्थतमशर्निं यातुमद्भ्यः॥२०॥९॥ 
: भति। चक्त | वि। चत्ध । इन्द्रं)। च। सोम | जागृत । रक्ष॑ःउभ्यः | 
वर्ध । अस्यतं | अशानि | यातुमत्‌5भ्यः ॥२५।६॥ । & 


पवार्थ:--(इन्द्र, च, सोम, च) हे विद्युदेश्वय्यों भयशक्तिप्रधान परमात्मम्‌ ! 
(प्रतिचक्षय, विचक्षव) भवान्‌ मह्यमुपदिशतु विशेषेण च बोधयतु यतो5हम्‌ (जागृतम्‌) 


कीट 


ऋग्वेद: मं० ७ । अ० ६ | सू० १०४ ॥। २४१ 


भवज्जागृत्या प्रबुद्ध:सन्‌ (रक्षोभ्य, वधम्‌) राक्षसान्‌ हिनसानि (ग्रस्यतम्‌, भ्रशनिम्‌, 
यातुमद्भ्य:) दण्डनीयराक्षसेभ्यश्च बज्नर प्रहरेयम्‌ ।।२५॥। 


पदार्थ--(इन्द्र., च, सोम, च) हे विद्युच्छक्तिप्रधान तथा ऐश्वयंप्रधान परमात्मन्‌ ! . 
(प्रतिचक्षक, विचक्षव)) श्राप उपदेश करें तथा विविधरूप से उपदेश करें ताकि हम (जागृतम्‌) 
झापकी जागृति से उदबुद्ध होकर (रक्षोभ्यः, वधम्‌) राक्षसों को मारें और (अ्रस्यतम्‌, भ्रशनिम्‌, 
यातुमदुभ्य:) दण्डनीय राक्षसों के लिये वज्ञप्रहार करें ॥२५॥ 

भावाथं--यह रक्षोघ्न युक्त है जिसके श्र्थ ये हैं कि जिसमें राक्षसों का हनन होय उसका 
नांम 'रक्षोघ्न! है। वास्तव में इस युक्त में प्रस्यायकारी राक्षसों के हनन के लिए श्रनन्त प्रकार 
कथन किये गये हैं प्रौर वेदानुयायी आस्तिकों के वैदिक यज्ञ की निविध्त समाप्ति के लिए 
रक्षा के अनेकश: उपाय वर्णन किये हैं, जिनकी पढ़ कर और जिनके श्ननुष्ठान से पुरुष वास्तव में 
श्राध्यात्मिक, आाधिभौतिक, भाधिदेविक इन तीनों तापों से रहित हो सकता है। सच तो यह है 
कि आजकल वेदाभिमानिनी झ्रायंजाति श्रपने सद्धुटों की निवृत्ति के लिए श्रनेक प्रकार के 
सद्चुटमोचनों का पाठ करती है, यदि वह रक्षाघ्तादि सच्चे सद्धूटमोचन सुक्तों का पाठ भौर 
झनुष्ठान करे तो इसके सच्कूट निवत्त होने में तनिक भी सन्देह नहीं । ह 

जो कई एक लोग यह शद्भा करते हैं कि वेदों का उच्चोद्ेश्य तो यह है कि “मिन्रस्य भा 
चक्षवा सर्वाणि भतानि समोक्षन्ताम्‌'” ॥ यजु० ३६।१८ || प्राणिमान्र को मित्रता की दृष्टि से 
देखो तो फिर ऐसे शान्तिधमंप्रधान वेदों में राक्षसों के हनन करनेवाले सूक्तों का क्‍या प्रसद्भ ? 
इसका उत्तर यह है कि वेद सब धर्मों का निरूपण करता है, वस्तुतः वेद की शिक्षा का फल 
संसार में शान्ति का प्रचार करना है परन्तु जब कोई इस शान्तिरूपी यज्ञ में आकर विध्न डाले 
तो उसकी निवृत्ति के लिए वेद में वीरधर्म का भी उपदेश है । परन्तु यह धर्म वेदिक लोगों के 
मत में मुख्यस्थानी नहीं किन्तु शरीर में वाहु के समान रक्षास्थानी है। इसी भ्रभिप्राय से वेद में 
कहा है कि “ब्राह्मणोपस्य मुखमासीत्‌” ।। यजु० ३१।११ ॥ ब्राह्मण ब्रह्मवेत्ता विद्वान इस विराद्‌ 
में मुख के समान हैं, इस प्रकार शान्तिप्रधान ब्रह्मविद्या ही वेदों का मुख्योद्ेश्य है ॥ 


इति श्रीमदाय्यंसुनिनोपनिबद्ध ऋक्‍संहिताभाष्ये पञ्चमे5ष्टके 
स॒प्तमं सण्डलं सप्तमोड5्ध्यायश्च 
समाप्तः ॥ 


घतुरुत्तरशततमं सुकतं षष्ठोइनुवाको नवसो वर्गइच समाप्त: ॥२५॥॥ 


्शभमि:-न+ 


उपसंहा रः 


वेदों में जहाँ अश्विनौ यह शब्द आ्राता है, सायणादि भाष्यकार वहां प्रायः 
स्वेत्रेव अश्विनी कुमार दो देवों का ग्रहण करते हैं श्रौर तात्पय्यं इसका यों बतलाते 
हैं कि त्वष्ठा एक देव था उसकी सरण्यू और त्रिशिरा दो सन्‍तानें हुई | सरण्यू पुत्री 
को उसने विवस्वान्‌ के साथ- विवाह दिया। सरण्यू से एक यम दूसरी यमी दो 
बहिन-भाई उत्पन्न हुए । 

सरण्यू एक-समय इन दोनों सनन्‍्तानों को एक देवाडभुना के पास छोड़कर स्वयं 
उत्तरकुरु देशों में अ्रश्विनी अर्थात्‌ घोड़ी जा बनी और इधर विवस्वान्‌ उसी देव 
स्त्री को सरण्यू ही समऋता:रहा । जब एक दिन उसको यह ज्ञान हो गया कि यह 
स्त्री वास्तव में सरण्यू नहीं, सरण्यू-तो अश्विनी का रूप धारण करके उत्तरकुरु देशों 
में चली गयी तो, विवस्वान्‌ भी उसके वियोग में वहाँ चला गया और तब सरण्यू 
ने उस अश्विनी भ्र्थात्‌ घोड़ी के रूप में उस भ्रश्वरूप विवस्वान्‌ के वीय्यं को नाक 
से सू घा, इस.कारण से अश्विनीकुमारों का 'नासत्या' नाम पड़ा अर्थात्‌ उस घोड़ी- 
रूप स्त्री से उत्पन्न होने के कारण उनका नाम '“अरश्विनौ' पड़ा । वास्तव में दस्नौ, 
अधिविनो, नाञ्सत्त्यं ये तीनों नाम एक श्र्थ के वाचक हैं । सत्यवादी विद्वानों का 
नाम 'नाध्सत्यौं और दुष्टों के नाशक विद्वानों का नाम 'दस्नौ' है, स्वविद्या में 
 व्याप्तिवाले. विद्वानों का नाम “अध्विनौ' है.। इस प्रकार ये तीनों नाम विद्वानों के थे 
जो भ्रज्ञान के कारण घोड़े और घोड़ी की सन्‍्तान के बन गये । 


कारण इसका यह है कि जब लोगों ने वेद के निरुक्तादि श्रद्धों का अभ्यास 
करना छोड़ दिया तो ऐसी कथाएँ लोगों में. प्रचलित हो गयीं कि अश्विनीकुमार 
घोड़ी से उत्पन्न हुए थे । यह मिथ्या विचार न केवल सायणादि भाष्यकारों का ही 
है किन्तु योरोपीयन्स ग्रिफ़रथं, विलंसन्‌ और मंक्सभूलर कां भी है, ग्रिफथ साहब यह 
लिखते हैं कि अश्विनौ वास्तव में घोड़ी की सन्‍्तान होने के कारण यह नाम पड़ा । 
केवल मैक्समूलर साहब कहीं-कहीं अश्विनौ के श्र्थ दिन-रात के जोड़े के भी करते 
हैं । बहुत क्या ! सार यह है कि उक्त साहब लोगों ने भी यह विचार सायणादि 
भाष्यकारों से ही लिये हैं, उनके स्वतन्त्र विचार नहीं। जहाँ कहीं वह स्वतन्त्र 
विचार करते हैं वहाँ उनके मत में न कोई भ्रादि सृष्टि में सरण्यू स्त्री थी, और न 
कोई विवस्वान्‌ नाम का पुरुषविशेष था, किन्तु विवस्वानू काल और काल को 
घटनाओं का ताम यम-यमी था। इसको अलछ्भूाररूप से वर्णन करके यह सिद्ध किया 
है कि आदि सृष्टि में आर्य्यों में सपिण्ड में विवाह का निषेध था, इस बात का 
उल्लेख ग्रिफथ साहब ने किया है। अस्तु । भारतीय पौराणिक सन्‍्तान ने तो इनको 
वास्तव में देवता समझ लिया है, अर्थात्‌ उन्होंने यों वर्णन किया है कि सूर्य भगवान्‌ 
के तेज को जब उनकी स्त्री न सह सकी तो उसने घोड़ी का रूप धारण कर लिया 
और उससे उत्पन्न हुए वेदों के देवता अ्श्विनीकुमार हैं, पर इस कथा की जड़ वेद में 
तो क्या किसी अन्य ग्रन्थ में भी नहीं पाई जाती, मालूम यह होता है कि अश्विनी 
अथवा अश्विनौ इन शब्दों के समभने में घोर प्रमाद हो गया, श्रर्थात्‌ श्रश्विनी के 


है 


वेद और-अश्विनी कुमार - 5२४३ 


अर्थ अश्व को स्त्री अश्विनी समझा गया । वास्तव में अश्ू -व्याप्ती धातु से भ्रश्विनी 
शब्द बना है जिसके अर्थ शीघ्र व्याप्त होनेवाली शक्ति के हैं, विद्याशक्ति, 'राजशक्ति, 
कलाकौशल की शक्ति, सूय्ये-चन्द्रमा की शक्ति, ये सब शक्तियें 'शीघ्र हीं फैल जात्ती 
.हैं, इसलिए इनको अश्विनौ कहा गया है, इसी अभिप्राय से निरुक्तकार ने अश्विनौ 
के अर्थ राजशक्ति, विद्युच्छक्ति, सूय्ये-चन्द्रमा रूप शक्तियों के लिए हैं, किसी देव- 
विशेष के नहीं । 


'ासत्यौ' के श्र्थ सत्यवादी विद्वानों के हैं, वह इस प्रकार कि न असत्यः 
नासत्य: न हो असत्य जिनमें उनको “नासत्यौ' कहते हैं, और बेद में चासत्या इसलिए 


_ श्राता है कि औ को आ हो जाता हैअआर्थात्‌ नासत्यो के स्थान में नासत्या हो जाता 


है। यह एक वैदिक व्याकरण का नियम है । एवं अध्विनौ के स्थान में 'अधिवना' 


:हो जाता है। यही नियम 'दल्नौ' को 'दस्रा' बना देता है। सार यह है कि ये तीनों 


नाम विद्वानों के थे जो सत्वगुणादिभेद से तीन प्रकार के हो गए । जिनमें सत्वगुण 
की प्रधानता पाई जाती है उनका नाम तासत्या, और जिनमें रजोगुण की प्रधानता 


- पाई जाती उनका नाम अदिवनौ, एवं जिनमें तमोग्रुण की प्रधानता पाई जाय उनका 
नाम दख्ना था। प्रकृति में भी यही नियम पाया जाता है कि पहिले प्रकृति सात्विक 


आाव-में रहती है, और मध्य में राजस भाव में और भ्नन्त में तामस भाव में आकर 
श्रलय हो-जाती:है । वेद में इसी प्रकार ये तीनों ग्ुणप्रश्तान नाम हैं। मनुष्य की भी 
प्रकृतिनियम से यही अवस्था है श्र्थात्‌ बालकपन में सत्वप्रधानता से राग, द्वेष का 
अभाव रहता है, युवा में शत्रु मित्र के साथ रागद्वेष के भाव उत्पन्न हो जाते हैं, 
प्रन्त में मोह बढ़ कर वृद्धावस्था केवल तमोग्रुण का धाम बन जाती है, इसलिए 
आास्त्र ने संयमी बनते का यम-नियमों द्वारा उपदेश किया है, अस्तु । 


मुख्य प्रसज्ञ यह है कि उक्त अश्विनौ आ्रादि नाम गुणप्रधान: हैं ।: जिन गुणों को 
सम्पादन करके प्रत्येक मनुष्य भ्रश्विनीकुमार बन सकता था परन्तु जब से ये घोड़े- 
घोड़ी की सन्‍्तान समभे गए तब से इनके रूपों को धारण करना मनुष्य की-शक्ति से 
बाहर हो गया, अस्तु । 

खोज इस बात की करनी है कि अविदनौ बनाने का अर्थात्‌ घोड़ी की सन्तान 
बना देने का पहले पहल किस महापुरुष ने यत्न किया। हमारे विचार में जब 
पौराणिक कथाश्रों की रचमा का समय भारत भवसागरुमें लहरें मारने लगा तंब 
से यह भाव उत्पन्न हो गया कि श्रश्विनीकुमार, आश्विनेय श्रर्थात्‌ अश्विनी घोड़ी के 
युत्र हैं फिर श्रम रकोषादि अवैदिक कोषों ने इस विचार को और भी पुष्ट कर दिया, 
जो यह लिख दिया कि “नासत्यौ, अध्विनो, दस्नौं ये तीनों जोड़े अर्थात घटक 
छहों देवता घोड़े-घोड़ी की सन्‍्तान हैं । वास्तव में बात यह थी कि युग्मशक्ति के 
अभिप्राय से, दो-दो शक्तियों के नाम रख कर वेद में वर्णन किया था जैसा कि पीछे 
छहों दर्शनों में भी वह क्रम रखा गया श्र्थात्‌ न्‍्याय-वैशेषिक एक युग्म, सांख्य-योंग दूसरा 
जोड़ा, तीसरा पूर्वमीमांसा और उत्त रमीमांसा, अर्थात्‌ एक-एक विषय में मिलनेवालों 
'की परस्पर सद्भति है एवं अध्यापकोपदेशक इन दो शक्तिसम्पन्न पुरुषों का साम 
अंदिवनौ, स्यायकारी और न्यायेनियन्ता का नाम नासत्यो, सेनापंति और सेनाधीश 
अर्थात्‌ सम्राट्‌ का ताम दख्तरो, इस प्रकार शक्तिसम्पन्न पुरुषों के उक्त नाम थे । जो 


२४४ उपसंहार 


अश्विनौ दिन-रात वा स्त्री-पुरुष के वाचक भी माने जाते हैं यह भी प्रकार है अर्थात्‌ 
वहाँ भी दो-दो शक्तियों के अभिप्राय से भिन्न-भिन्न नाम हैं, कहीं-कहीं दो प्रकार 
को वायुओं का नाम भी अश्विनौ है । 


प्श्विनी *घोड़ी के पुत्रों का नाम अ्श्विनीकुमार है यह सर्वथा वेदबाह्य 
लोगों की कल्पना है । 
एवं विश्वामित्र और वसिष्ठ की रागद्वेषभरी लड़ाई की कथा बना कर वेदों से 
उसको सिद्ध करने लगे जेसा कि--._ 
“नल सायकस्य “चिकिते जनासो लोध॑ नयन्ति पशु मन्यमाना: । 
नावाजिन वाजिना हासयन्ति न गर्दभ पुरो अश्वान्नयन्ति' 
ह “कऋ. मं. ३। ५३ । २३ ॥। 
इस मन्त्र के सायणाचार्य्य ने ये श्रथे किये हैं कि एक समय विश्वामित्र को 
वसिष्ठ के चेले बाँध कर ले चले उस समय विश्वामित्र ने यह कहा कि तुम मुझे 
समभते नहीं ? मैं कोन हूँ (सायकस्य) मेरे मन्त्रवेत्ता होने के प्रभाव को तुम (न, 
चिकिते) नहीं जानते (लोधं) मुझ लुब्ध को (पशु मन्यमाना:) पशुवत्‌ समझ कर 
लिये जाते हो । इस कथा का यहाँ बीज भी नहीं । वास्तव में बात यह है कि जिस 
समय लोग पौराणिक कथाओं से मनोलालना और तनुपालना किया करते थे उसी 
समय में सायणादि भाष्य वेदों पर किये गये । उससे प्रथम वेदों में कथायें नहीं 
मानी जाती थीं । वेदों में केवल स्वतः:सिद्ध आचार, व्यवहार के सुधारक ईश्वरदत्त 
उपदेश थे जो कि किसी टीका टिप्पणी की भी श्रावश्यकता नहीं रखते थे । इसी 
कारण वैदिक समय में वेदों पर कोई भाष्य नहीं बनाया गया । 


जो यह कहा जाता है कि पौराणिक कथा कथानक वेदों के आधार पर बने हैं 
यह बात सर्वथा निमू ल है क्योंकि यदि ऐसा होता तो राम, क्रष्ण, अ्जु न, भीम, 
युधिष्ठिर इनको कथाओं का बीज भी वेद में मिलना चाहिए था परन्तु नाम मात्र 
भी उक्त कथाओं का वेद में नहीं पाया जाता, भ्रस्तु । 

मुख्य बात यह है कि विश्वामित्रादि नाम वेद में यौगिक हैं। जैसा विश्वेदेवा 
जो सबके देव हों उनको बविश्वेदेवा कहते हैं। एवं सर्व्ित्र का नाम विद्वामित्र है, 
“मित्रे चषों” इस सूत्र से यहाँ पूर्व के पद को दी हो जाता है, इस प्रकार 
विद्वामित्र शब्द की सिद्धि है। प्रकृत यह है कि 'लोधं नयन्ति पशु सन्यमाना:' 
इस वाक्य के ये प्र्थ नहीं कि कोई विश्वामित्र को बांध कर लेजा रहा था किन्तु 
अर्थ यह है कि (लोघं) क्षुद्र पशु को नयन्ति ले जाते हैं। मन्त्र का तात्पय्य॑ यह है 
कि मन्दमति पुरुष भी धोड़े के बदले क्षुद्र पशु वा गर्दभ को नहीं लेता । जो पुरुष 
आत्मशक्तियों को देकर अनुत्तम वस्तुओ्रों को खरीदते हैं वे मन्दमति हैं। यहाँ घोड़ा 
और लोध ये दोनों दृष्टान्त हैं औऔरौर जिसके लिए ये दृष्टान्त दिये गये हैं वह वस्तु 
प्रात्मतत्व है । इस प्रकार उक्त सूक्त का शिक्षा में तात्पय्यं है, किसी कथा कहानी में 
नहीं । श्रोर जो अन्यत्र विश्वामित्र का नाम आया है वह भी विश्वेदेवा के समान 
गुणप्रधान है श्रर्थात्‌ जो कोई भी सब प्राणीमात्र का हित चाहे उसी को विश्वामित्र 
कहते हैं। विश्वामित्र सर्वेप्रिय पुरुष की एक प्रकार की पदवी है। बेद में वसिष्ठ 
नाम भी अनेक स्थलों में श्राता है, इसके प्रर्थ उत्तमगुणविशिष्ट विद्वान्‌ के हैं । 


वेद और विश्वामित्र २७५ 


इसकी जन्मदात्री विद्यामाता को माना गया है, अर्थात्‌ विद्या द्वारा इसका जन्म 
होता है, विद्या के सर्वप्रिय होने से श्रथवा यों कहो कि सर्वविद्याप्रिय पुरुषों के हृदय 
में बस जानेवाली होने से इसका नाम 'उ्वशी' भी है । 

इस ग्रुणभ्रधान नाम का वर्णन ऋग्वेद के ७ मण्डल सूक्त ३१ मं. ११ में है 
कि उवंशी से वसिष्ठ पैदा हुआ वहाँ-- 


“उरुषु व्यवहारेषु अबनुते व्याप्नोति या सोर्वशी विद्या ।” 


हर एक व्यवहारों में जो व्याप्त हो वा यों कहो कि प्रत्येक व्यवहार की जिससे सिद्धि 
हो उसे 'उबंशी' कहते हैं, इस प्रकार उबवंशी यहाँ विद्या का नाम है । यह हमारी ही 
कल्पना से विद्या का नाम नहीं किन्तु निषण्टु ४, २, में वाणी के नामों में सरस्वती 
शब्द पढ़ा है, वाणी विद्या, सरस्वती, उबंशी यह सब एकार्थवाची शब्द हैं । इस 
प्रकार विद्यारूपी माता के गोद में पले हुए पुरुष का नाम वसिष्ठ था, जो अवेदिक 
समय में उवबंशी वेश्या का पुत्र समझा गया । 


यह हम पूर्व ही कथन कर आये हैं कि “अतिशयेन वसतीति वसिष्ठ:” । 
शर्थात्‌ जो विद्या में अत्यन्त रत हो भ्रथवा यों कहो कि जिसको सबसे प्रथम विद्या 
माता ने दीक्षा दी हो उस पुरुष का नाम 'वसिष्ठ' है यह नाम वेद में बहुत स्थलों में 
आता है आधुनिक टीकाकार जिसको विश्वामित्र के साथ कलह करनेवाला बतलाते 
हैं उस वसिष्ठ का वेदों में नाम तक नहीं । प्रमाण यह है कि “लोधं नयन्ति पशु 
सन्यमाना:” ।। ऋ. मं. ३, ५६, २३ ॥। में यहाँ विश्वामित्र का भगड़ा वसिष्ठ से 
सिद्ध किया जाता है परन्तु स्मरण रहे कि इस प्रकरण में वसिष्ठ का नाम तक भी 
नहीं । 

इस प्रकार विश्वामित्र शब्द भी वेद में है पर उसके अर्थ ये हैं कि जो सम्पूर्ण 
संसार का मित्र हो उसको विश्वामित्र कहते हैं। मित्र शब्द के पूरे होने से पूर्वपद को 
दीघ हो जाता है, अ्रस्तु--.... 

भुख्य प्रसज्ञ यह है कि इस प्रकार केवल नाम केआ जानें से वेदों से कथा 
कहानी सिद्ध की जाती हैं, वास्तव में वेदों में कोई कथा कहानी नहीं । 


जिस प्रकार श्री रामचन्द्रजी के गुरु वसिष्ठ और ऋषि विश्वामित्र की कथा 
का वेदों में गन्ध नहीं, एवं मनु की उत्पत्ति जो यम-यमी की विमाता एक देवाजूना 
से बतलायी जाती है वह भी स्वेथा निमू ल है। कहा यह जाता है कि-- 
“त्वष्टा दुहित्रे बहतु कृणोत्रीतीदं विश्व भुवनं समेति । 
यमस्थ साता पयु ह्ाामाना महो जाया विवस्वतो तनादा ॥। 
् ह “ाऋग्‌ १० । १७१ १॥ 
जब त्वष्टा देवता ने अपनी पुत्री सरण्यू का विवाह किया तब सब भुवनों के लोग 
इकट्ठ हुए पश्चात्‌ जब उससे यम और यमी दो स्तानें उत्पन्न हुईं तो वह ननाश 
चली गयी । इस मन्त्र से यह कथा निकाली जाती है कि सरण्यू नामवाली एक स्त्री 
थी जिसका विवाह विवस्वान्‌ >सूर्य से हुआ, उससे यम यमी दोनों उत्पन्न हुए जो 
भाई-बहिन थे, जिनका विशेष वर्णन मं० १० सू० १० में है, इसके अर्थ आधुनिक 
टीकाकार॒सभी भाई-बहिन के विवाहविषयक करते हैं, और योरोपियन्स 
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प्रोफेसर मेक्ससूलर, विल्सन्‌, ग्रिफिथ, सर रमेशचन्द्रदत वेदविषय के ग्राजकल 
के सब अनुसन्धानकर्ताश्रों ने इस-कथा को लिखा है । 


प्रोफेसर मेक्समूलर के मत में यम यमी कोई मानवी सृष्टि के पुरुष न थे . 
किन्तु दिन का नाम यम और रात्री का नाम यमी है और इन्हीं दोनों के विवाहविषयक 
यहाँ वार्तालाप है। इस कल्पना में दोष यह है .कि जब यम और यमी दोनों दिन 
और रात हुए तो फिर सरण्यू इस नामवाली इनकी माता कौन थी ? इस प्रश्न का 
उत्तर इस कल्पना में कुछ नहीं । 


कई एक भारतीय लेखकों ने भी इस कथा को अ्रलद्भार बनाकर यम-यमी को 
दिन-रात सिद्ध किया है, इनके मत में भी कथा सर्वथा निरथ्थक-सी ही प्रतीत 
: होती.है, क्योंकि न कभी दिन-रात को विवाह की इच्छा हुई श्र न कोई इनके 
विवाह के निषेध से अपूर्वभाव ही उत्पन्न होता है । 
कई एक लोग यह भी कहते हैं कि यमी कोई ब्रह्मवादिनी थी। यमी ने न 
कोई ब्रह्मविषय कथन किया और न उसके ये अर्थ ही हो सकते हैं कि जो ब्रह्म 
का कथन करे वह यमी कहलाये क्योंकि यमी के अर्थ यम से सम्बन्ध रखनेवाली के 
. हैं । इसमें “पुयोगावाख्यायाम्‌” इस सूत्र से डीष हुआ है, वह सम्बन्ध भ्रातृभगिनीरूप 
हो अथवा समानकाल में उत्पन्न होनेवाला कालिकसम्बन्ध हो, अस्तु सरण्यू क्या 
है इसवा विचार करता सबसे मुख्य है “सरण्यू: सरणात्‌” ॥| नि. १२, १०।। 
जो गतिशील हो उसको 'सरण्य्‌! कहते हैं इस प्रकार सरण्यू के अर्थ यहां: प्रकृति के.हैं, 
और वेदों में इतिहास मानने वालों ने यह मान लिया कि यमन्यमी की माता: चली 
गयी थी इसलिए उसका नाम सरण्यू हुआ, पर शब्छा तो यह है कि उसके जाने से 
प्रथम भी उसका नाम सरण्यू ही था ऐसा क्‍यों ! और चले जाने को बोधन करने- 
वाला भी ठीक-ठीक कोई शब्द नहीं पाया जाता, किन्तु केवल मन्त्र में 'ननाहा' 
यह शब्द है जो “णश अवर्शने” धातु से बना है, जिसके श्रर्थ अदर्शन के हैं, वस्तुतः 
तात्पयं यह मालूम होता है कि यम, यमी और सरण्यू यह कोई भानुषी 
सुष्टि के स्त्री या पुरुष न थे क्योंकि इस कंथा से यम-यमी को स्त्री पुरुष 
सिद्ध करनेवाले भी यह स्पष्ट रीति से मानते हैं कि जब सरण्यू उत्तरकुरु देशों 
को चली गयी तब विवस्वान्‌ से उस स्त्री में जिसको वह यम-यमी की माता 
बना गयी थी उससे मनु उत्पन्न हुआ, जब ऐसा है तो फिर सरण्यू के विवाह में 
मनुष्य कहाँ से आ गये ? क्‍योंकि ये सब तो मनु से हुए । 
इस प्रकार सक्ष्म विचार करने से ज्ञात होता है कि निरुक्त की निरुक्ति के 
प्रनुसार गतिशील प्रकृति है श्ौर उसकी गोद में यम >ब्रत और यमी + वृद्धि दोनों 
पलते हैं। जिस प्रकार सुथुप्ति अवस्था में संयम और वृद्धि दोनों ही एक अधि- 
करण में निवास करते हैं श्रथवा यों कहो कि एक प्रकृति के गर्भरूपी शब्या में 
शयन करते हैं इसलिए यम-यमी को भाई बहिन कहा! गया है, वास्तव में यम-यमी 
कोई “पुरुष विशेष न थे ।। 
' “पुष्ट प्रमाण इस 'विषय में यह है| कि “प्रजापतियें मनु: ॥” शतंवथ० कां० 
+६ + ६ । १ मनु नाम' प्रजापति का है ग्र्थात्‌ जो प्रजा को पहिले पहिल उत्पन्न 
“करे 'उसकी मनु कहते हैं, इस कथन के ग्रनुसार मानव जीव मनु के पश्चात्‌ ही 
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माने जा सकते हैं, प्रथम कदापि नहीं फिर 'यम-यमी' मानव सृष्टि के भाई- 
बहिन कैसे ? 

जिन लोगों ने 'यम-यमी” को मानवी सृष्टि का प्रथम जोड़ा मान करके 
यह सिद्ध किया है कि जिस प्रकार आदसम ह॒व्वा का विचार ईसाई तथा 
मुसलमानों में है कि पहले पहल एकही जोड़े से सृष्टि उत्पन्न हुई वही विचार 
वेदिक आयेजाति में भी था, यह कल्पना पूर्वोक्त शतपथ के प्रमाण से सर्वथा 


निमू ल हो जाती है क्योंकि यम-यमी का जोड़ा भी यदि माना जाय तब भी 
मानवी सृष्टि से प्रथम था। 


अ्रन्य-प्रबल युक्ति यह है कि श्राज तक सृष्टि की उत्पत्ति के विषय में वैदिक 
पोरियड से लेकर आज तक कहीं भी यम-यमी के जोड़े से सृष्टि के उत्पन्न होने 
का कथन नहीं पाया जाता। | 

जिस प्रकार घोड़ा-घोड़ी के सन्‍्तान का नाम “ अश्विनौ” और भाई-बहिन 
के जोड़े का नाम यम और यमी यह दोनों कलडू मिथ्या ही वेदों पर लगाये गये. 
एवम्‌ तीसरा पैस्मिज़म का कलडू: वेदों के माथे मढ़ा जाता है। 

कई लोग कहते हैं कि वेदों में भूत और प्रेतों से डरना और शारीरिक 
व्याध्ियों से डरना, प्रत्येक जल-जन्तु से अपने कल्याण की प्रार्थना करना इत्यादि 
' अनेक वाद भरे पड़े हैं । 

यह कथन उनका इसलिए निर्मल है कि-- 

“पसित्रस्य मा चक्षुषा सर्वाणि भृतानि समीक्षन्ताम्‌” “यजु० अ. ३६ । मं. ८॥। 
इत्यादि मन्त्रों में सबंभूतप्रियता वेदों में न पाई जाती यदि वेद में प्रत्येक से डरना 
पाया जाता। क्योंकि डरनेवाला पुरुष सबके साथ मित्रता की दृष्टि कदापि नहीं 
रख सकता । । 

अन्य युक्ति यह है कि डरना अ्नैश्वर्य का चिह्न है और वेदिक पीरियड में 
आरयों का पूर्ण अभ्युदय था फिर डरने और पैस्मिज़्म की क्या कथा ? 

जो यह कहा जाता है कि वेदिक समय में केवल गो, श्रश्व श्रन्न, अजादि- 
सम्पन्न आर्य लोग थे, अन्य इनके पास कुछ भी न था, इसका उत्तर यह है कि 
जो ऐसा मानते हैं उन लोगों ने स्यांत्‌ वेद का अध्ययन समक कर नहीं किया 
वा यों कहो कि उनको वेदार्थ का सम्यक्‌ ज्ञान ही नहीं.? क्‍योंकि वेदों में तो 
ऐश्वर्य और रत्नों की इतनी भरमार है कि स्यात्‌ ही संसार भर में किसी अन्य 
ग्रन्थ में इतनी हो । ऋग्वेद का प्रथम मन्त्र देखो इसमें “रत्नधातमम्‌” यह कंथन 
करके आर्यजाति को रत्नाकर श्रर्थात्‌ रत्नों की खानि होना सिद्ध किया है, 
इतना ही नहीं किन्तु-- 

“मो-छु वरुण सृन्मय॑-गृहूं राजन्नहं गसम्‌” ।। सं. ७ । सु, 5१ | मं. १ ॥।! 

हे परमात्मन्‌, मैं मिट्टी के घर में न रहें, यह कथन इस बात को सिद्ध करता 
हैः मिट्टी के घरों से भिन्न-प्रकारः केः घर जिज्ञासु की बुद्धि मेंथे। वा यों 
कहो कि ईश्वर ने; स्वयं जब यह प्रार्थना बतलायी कि तुम मिट्टी के ग्रहों; को 
छोड़कर अन्य प्रकार के गृह मांगो तो स्पष्ट सिद्ध है कि वेदिक पीरियड में मिट्टी 
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के गृह निवास के लिए पर्याप्त नहीं समभे जाते थे, किन्तु सुवर्ण और रत्नजठित गहों 
का भाव उस समय विद्यमान था। फिर वैदिक समय में पैस्मिज़म श्र्थात्‌ 
दारिद्यय कसे ? ही ह 

जो यह कहते हैं कि मिट्टी से भिन्न तो ईंटों के घर भी हो सकते हैं फिर मन्त्र 
सुवर्ण के गृहों का सूचक कैसे ? उनको इस बात का स्मरण रखना चाहिये कि ईटे 
भी एक प्रकार की मिट्टी ही हैं भ्र्थात्‌ मिट्टी मृदू पाषाण सभी सम्मिलित हैं। 
उक्त मन्त्र का तात्पयं मिट्टी से भिन्न धातु का है, इसी अभिप्राय से सब टीकाकारों 
ने इसके ये अर्थ किये हैं कि हे परमात्मन्‌ू, हमको सुवर्णमय गृह दो । 

यदि यह कहा जाय कि सुवर्णमय गुहों का होना ही अ्रसम्भव है तो उत्तर यह 
है कि सुवर्णमय के भ्रर्थ अधिक सुवर्णवाले गृह के हैं क्योंकि यहाँ “सयद प्रत्यय 
लगाकर जो सुवर्णमय शब्द बना है वह मयट्‌ प्रत्यय प्राचुर्य अर्थात्‌ श्रधिकता के लिये 
आया है केवल सुवर्ण रचित के लिये नहीं । जिस देश के ऐश्वर्य के विषय में हम यहाँ 
विचार कर रहे हैं उस देश में अब तक भी सुवर्णमय मन्दिर हैं, अ्रमृतसर के दरबार 
साहब का मंदिर सुवर्णमय है एवं काशी, वृन्दावन और गिरितार गिरि इत्यादि सहस्रों 
स्थान भारत में अब तक विद्यमान हैं जिनको (हिरण्य) सुवर्ण की ज्योति देदीप्यमान 
कर रही है तो फिर वैदिक समय में दारिद्रद्य क॑से ? 

बेद में केवल एक ही मन्त्र का प्रमाण नहीं किन्तु सैकड़ों मन्त्र ऐसे हैं जिनमें 
सुबर्ण का वर्णन है और रत्नों का नाम तो ऋग्वेद में सहस्रो मन्त्रों में स्पष्ट रीति 
से आया है । 

यदि हम थोड़ी देर के लिए वेदिक समय के ऐश्वर्य की चर्चा को छोड़कर 
महाभारत के समय में भारतवर्ष के ऐश्वर्य का विचार करें तब भी इस भारत 
सागर को ऐश्वर्य की लहरों से परिपूर्ण पाते हैं। क्‍या महाभारत के ज्ञाता कभी 
इस बात को भूल सकते हैं कि जब महाराज युधिष्ठिर अर्थात्‌ साक्षात्‌ धमंराज के 
राज्य छवासन में द्रौपदी जी सहस्नों साधु ब्राह्मणों को सुवर्ण के पात्रों में भोजन 
कराया करती थां जिसको देखकर दुर्योधन न सह सका श्र उसने दावानल बनकर 
इस विशाल आर्यजाति-रूप वन का दाह किया । अस्तु, इस ग्रप्रकृत शोकानलज्वाला 
को जलाकर जलने से क्या लाभ ? 


मुख्य प्रसद्भ यह है कि वैदिक समय में ग्रार्यों के पास केवल गो, अश्व, महिषी 
रूप ही धन न था, किन्तु सब प्रकार के ऐश्वयं उस समय में थे । प्रमाण के लिए 


देखो-- ह 
४ईश्ञानांसो ये दधते स्वर्णो गोभिरइ्वेभिहिरण्येः ॥। 
ह --ऋ. मं. ७ सू. ९० मं. ६ ।। 
ऐश्वर्यंसम्पन्न वे समभे जाते हैं जो लोग सुवर्ण भर इससे भिन्न अनेक 

प्रकार के अन्त, धन और बहुमूल्य रत्न तथा गौ अश्वादि अन्य पशुधन के भी 
स्वामी होते हैं। यहाँ सब प्रकार के. धन का वर्णन कर दिया इसी अभिप्राय से 
कई एक अन्य भारतीय लेखकों ने यह लिखा है कि-- 

वैदिक समय में भारतवर्ष में शालानिर्म्माण भ्र्थात्‌ घरों के बनाने की 
विद्या पाई जाती थी और गुहों का निर्म्माण बड़े-बड़े ऐश्वय्यंशाली पदार्थ लगाः 
कर किया जाता था । लए. ह 
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इत्यादि प्रमाणों से स्पष्ट सिद्ध है कि वैदिक समय में पैस्मिज़म अर्थात्‌ दरिद्वता 

का गन्ध भी न था। ु ह ा 
इसी प्रकार अस्त्र-शस्त्र विषय में भी वैदिकविद्या प्रसिद्ध थी अर्थात्‌ 


जिनसे अपनी रक्षा और परपक्ष का भेदन फेंक कर किया जाय उनका नाम “अस्त्र' 


था भर्थात्‌ अस्त्र नाम फेंकनेवाले शस्त्र का था । वे कई एक प्रकार के होते थे जिनका 
नाम अग्निवाण, धूम्रवाण, वज्ञ, तथा अश्मा भी था। इसका उपदेश परमात्मा ने 
बेद में भली-भाँति किया है जैसा कि-- 
' - “प्रबतेय दिवोहसानसिन्द्र” 
ह !॥ ऋ० ७ सू० १०४ मं० १९ ॥। 
है परमात्मन्‌ ! आप (असुरों) अन्यायकारी दुष्ठों के लिए आकाश से 
व्रद्नपात करें, इसी प्रकार दुष्टदमन दण्ड का नाम अस्त्र था। 

इनसे भिन्‍न जो सम्मुख आनेवाले शत्रुओं के हनन का साधन धनुविद्यावेत्ता 
लोग उपयोग में लाते थे उनको धनुष वा वाण भी कहते थे जिनके भर्थ 
घोर शब्द करनेवाले के थे । इन शास्त्रों के वेत्ताओों को 'धन्बी कहा जाता था । 

इनका वर्णन वैदिक समय से लेकर अनवरतरूप से चला आता है और इन 
शस्त्र-अस्त्रों का प्रयोग करनेवाले श्रपनी रक्षा के साधन भी जानते थे, कायकवच 
झौर बम भी:उस समग्र, उपयोग में लाये जाते थे । प्रमाण के लिए देखो -- 

“कवचिने चर नमो वॉस्सिणे च” । यजु० भ्र० १६ । मं० ३५॥ इत्यादि 
अनेक प्रमाण पाये जाते हैं, जिनमें कवच, वर्म का नाम स्पष्ट है। 

क्षत्रिय को वर्मा इसी अभिप्राय से कहते थे कि वह वर्म को धारण करके 
अपनी और प्रजा की रक्षा करता था, इस प्रकार वेदों में सब विद्याश्रों के बीज हैं, 
इतना ही नहीं किन्तु अनेक प्रकार के अ्नधे रत्न वेदों में भरे पड़े हैं जिनको निकाल 
कर श्री १०८ स्वामी दयानन्दजी ने खान में पड़ी हुई मणि को निकालनेवाले 
जोहरी के समान चमक्ृत बनाकर बहुमूल्य बना दिया । 

जो लोग यह कहा करते हैं कि स्वामी दयानन्द के भाष्य में खेंचतान है श्रौर 
वह प्राचीन ग्रन्थों से विरुद्ध है उनको यह समझ लेना चाहिए कि-- 

(१) वेदार्थ को निणंय करनेवाला सबसे पुराना निधण्टु और निरुक्त है। इन 
दोनों ग्रन्थों के प्रमाण जितने स्वामी दयानन्द के भाष्य में पाये जाते हैं उतने और 
किसी भाष्यकार ने आज तक उद्धृत नहीं किये । ह 

. (२) इसी प्रकार वेदार्थ को व्याकरण से जितना स्वामी दयाननद ने पुष्ट किया 
है उतना अन्य किसी ने भी नहीं । वा यों कहो कि वेद के विषय में योगिकार्थ की 
शैली श्र्थात्‌ व्युत्पत्ति करके अर्थ करने का प्रकार जितना महषि दयानन्दजी के 
भाष्य में है इतना अन्य किसी भाष्य में नहीं । ह ह 

(३) ,शतपथादि.. प्राचीन: वेद व्याख्यानों से जितना काम स्वामी दयानन्दजी 


ने लिया है उतना अन्य किसी भाष्य में नहीं देखा गया । 


(४) ईश्वरीय पुस्तक के ईश्वरज्ञानानुसारी अर्थ जितने भच्छे ऋषि 


दयानन्द की शैली में हैं, इतने अच्छे अर्थ अन्य किसी भाष्यकार ने नहीं किये फ़िर 


न जानें उनको लोग ऐसे ही क्‍यों दूषित करते हैं? . . .. : 
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जो यह कहा जाता है कि स्वामी दयानन्द ने नमः के अर्थ अ््॒न और द्विवचन 
का एकबवचन और एकवचन का द्विवचन एवं षष्ठी के स्थान में पठ”चमी और 
पञ्चमी के स्थान में षष्ठी कर दी है, इसका उत्तर यह है कि “नमस्वान” यह पद 
बहुत मन्त्रों में आता है यहाँ नमस्वान के अर्थ अन्नवाले के हैं अर्थात्‌ नम: और वान्‌ 
मिलकर नमस्वान्‌ बना । एवं 


“बूथ पात स्व॑स्तिभिः सदा नः ।। ऋ. ७. ९६५ ६. ।। 


यहाँ सायणाचाये ने एकबचन के स्थान में बहुवबचन और “गृणीषे” यहाँ 
मध्यम पुरुष के स्थान में उत्तम पुरुष माना है। एवं ७सू. ६६ में गुणीषे के 
अर्थ स्तुवे किये हैं, अर्थात्‌ यहाँ भी मध्यम पुरुष के श्रर्थ उत्तम पुरुष के कर दिये, 
वा यों कहो कि तू के भ्रथ मैं और मैं के श्र्थ तू इस प्रकार सर्वत्र “व्यत्ययों बहुलम्‌” 
॥३।१।८५॥ से काम लिया है, अर्थात्‌ वेद में लौकिक संस्कृत व्याकरण के 
“नियम बहुधा बदल जाते हैं, तो फिर यदि महर्षि स्वामी दयानन्द ने ऐसा किया तो 
क्या अनुचित किया ? 
और बात भी ठीक है कि भ्रब यह लौकिक व्याकरण तीन वा चार सहस्र 
: वर्ष से प्रथम किसी प्रमाण से भी सिद्ध नहीं हो सकता तो वेद के लौकिक व्याकरणा- 
-नुसार अर्थ करने से कंसे ठीक हो सकते हैं क्योंकि वेद इससे लाखों वर्ष प्रथम का 
: है वा यों कहो कि आदि सुष्टि का है । इसी कारण जहां लोक में अस्ति प्रयोग होता 
: है वहां वेद में असतिः भी होता है । प्रमाण के लिए पढ़ो--ऋग्वेद के १०वें मण्डल 
के अन्त का मन्त्र, इसी प्रकार-- 
। “तेन पुरुषो असत्‌” ।। यजु. २ । ३३ ॥। 
यहाँ भवेत्‌ के अर्थ में लेट का प्रयोग हुआ्मा है । बहुत क्या वेद में लेट लकार 
ही भ्रधिक मानां गया है, जिसके प्रयोग लोक में नहीं आते । अस्तु । 


इससे हमारा तात्पयं यह नहीं कि पाणिनीय व्याकरण का बेद में सर्वथा 
'अनुपयोग है किन्तु तात्पयं यह है कि स्वरवेदिकी प्रक्रिया को छोड़कर व्याकरण के 
अन्य स्थल वेद में बहुधा उपयोगी नहीं । 
जो लोग यह कहते हैं कि वेद में स्वर का कोई काम ही नहीं यह तो किसी ने 
पीछे से लगा दिये, वे लोग वंदिक सम्प्रदाय के ज्ञान से सवंथा वड्चत हैं । क्योंकि 
स्वरों के भेद से मन्‍्त्रों के ग्रर्थों में भी भेद हो जाता है जैसे कि “सहस्नज्ञीर्षा” इस 
मन्त्र के स्वरों से चारों वेदों में श्रथ का भेद स्पष्ट है अर्थात्‌ सामवेद के स्व॒रों का 
और प्रकार है, ऋग्‌ का और; इसी प्रकार का स्वरभेद अ्र्थभेद का कारण है। 
इसी अभिप्राय से महाभाष्यकार पतञ्जलि मुनि ने यह लिखा है कि-- 
“मनन्‍्त्रों हीनः स्वरतो वर्णतो वा मिथ्याप्रयुक्तो न तमर्थगाह। 
सवार्वज्ञो यजमानं हिनस्ति यथेन्द्रशात्र: स्वरतोः्पराधात्‌ ।” 
-महाभाष्य परपशाहनिक० ॥। 
जो मन्त्र स्वर वा वर्ण से हीव है उसका प्रयोग मिथ्या है क्योंकि वह 
झपने अर्थ को नहीं कह सकता और वह वज़रूप होकर यजमान को मारता है 
भ्र्थात्‌ ऐसा पापजनक काम यजमान को कदापि नहीं कराना चाहिए जैसा कि 


वेद और स्वर २५१ 


मूर्ख राक्षसों ने अपने यज्ञ में “इन्द्र शत्र॑वेधस्त” यहाँ उनको अन्‍्तोदात्त करना 
चाहिए था तहाँ पूर्वपद-प्रकृति स्वर कर दिया जिससे अर्थ सवंथा उलटा हो गया, 
अस्तु । 

यह तो भला वेदिक प्रक्रिया है पर लोक में भी तनिक से स्वर के भेद से अर्थ 
का अनर्थ हो जाता है जेसा कि एक समय एक भिक्षुक यह कहता था कि “बाबू 
अन्धा है” यहां बाबू में श्रनुदात्त श्रुति सुनकर बाबू ने कहा कि अरे क्‍या कहता 
है ? बाबू क्‍यों अन्धा है, भ्रन्धा तो तू है ? फिर उस अन्धे भिक्षुक ने यह उत्तर दिया 
कि महाराज मैं तो यह कहता हूँ कि पड ग्रन्धा है” अर्थात्‌ बू में उदात्त का 
पूरा उच्चारण किया तो श्रथे यह निकला कि हे बाबू मैं ग्रन्धा हूँ, कुछ दो । 

जब लोक में भी स्वर के तनिक से भेद से इतना भेद हो जाता है कि 
देदीप्यमान नेत्रोंवाला बाबू निपट अन्धा समझा जाता है तो इससे अन्य अनर्थ क्या 
हो सकता है ? ह 

इस प्रकार जिन लोगों ने वेद से स्वर उड़ा दिये उन्होंने वेद में अन्धा करने 
का सामान उत्पन्न कर दिया ।। ह 

- क्यों -कहो कि “अन्धेषु काणो राजा” इस नियम के अनुसार यह समझ 

लिया कि आजकल के समय वेदविषय में सब लोग अन्धे के समान हैं भ्ौर उनमें 
कुछ न कुछ जाननेवाला तो अवश्यमेव वेदज्ञ है, यह समभकर सारे सामवेद के 
स्वर उड़ाकर उसे रुण्डमुण्ड कर दिया। ऐसा करने पर भी वेदानुयायियों ने 
तनिक भी ननु नच न की, करते भी कंसे जब कि किसी को यह भी ज्ञात नहीं कि 
वेद में / एक का अद्छ लिखकर उसके ऊपर नीचे स्वर दिया जाता है वह 
क्यों ? एवम्‌ २ दो लिखकर उसके ऊपर नीचे स्वर दिया जाता है, इसी प्रकार 
$ तीन का अछ्छू लिखकर उसके ऊपर नीचे स्वर दिया जाता है इस भेद को भी 
स्व॒रविद्यावेत्ता विद्वान ही जानते हैं । जिन बिचारों ने अभी नया-नया वेदज्ञ होने का 
दम भरा हो वे क्‍या जानें कि स्वरों का क्या महत्त्व है? 


यहाँ वेदार्थ के जिज्ञासुओं को यह भी ज्ञात रहे कि जहाँ मूलमन्त्र में हस्व 
-होता है वहां पदपाठ में दीर्घ भी हो जाता और जहाँ मूल मन्त्र में दीघे होता 
है वहाँ पदपाठ में हस्व भी हो जाता है जैसा है कि “इयं देँव पुरोहितिः” 
यहाँ मूल मन्त्र में हस्व है और पदपाठ में इस भ्रकार है “इयं देवा पुरःहितिः” 
इसी कारण अर्थ का भी भेद हो जाता है भ्र्थात्‌ देव पुरोहिति शब्द में समास 
होने से और अर्थ निकलता है शौर समास न होने से और । श्र यदि यह कहा जाय 
कि वेद में समास होने से अन्तोदात्त नहीं होना चाहिए. तो उत्तर यह है कि 
“व्यत्ययो बहुलम्‌” इससे यहाँ स्वर का व्यत्यय है और स्वर का व्यत्यय भाष्य- 
कारादि सब लोगों ने माना है। . ह 


जो कई एक अल्पश्रुत यह कहते हैं कि इस मन्त्र में महषि दयानन्द ते समास 
नहीं माना इसका उत्तर यह है कि जिस मन्त्र की व्याख्या स्वामीजी नें की है वह्‌ 


२५२ ह उपसंहार 


अन्य है अर्थात्‌ वह मं. ७ और सूक्त ६० का है और यह सूक्त ६१ का है इसलिए 
भिन्नार्थ करने में कोई दोष नहीं । ह 


जो लोग कुतर्क और कुबुद्धि से लोगों को इस सन्देह में डाला करते हैं कि 
इस भाष्य में एकवचन के अर्थ बहुवबवन और बहुबवचन के अर्थ एकबचन किये हैं, 
एवं षष्ठो के ग्र्थ पञ्चमी और पज्चमी के अर्थ षष्ठी इस प्रकार मनमाने श्रर्थ किये 
हैं इसका उत्तर यह है कि द्विवचन के श्रर्थ एकवचन भी होते हैं और एकवचन के 
भ्र्थ द्विवचन भी, एवं एकवचन के श्रर्थ बहुवबचन यह वैदिक व्याकरण की शैली है। 
प्रमाण के लिए देखो मं. ७ सू. ९०. मं. १ सायणाचायय ने वां के अर्थ तुभ्यं एक- 
वचन के किये हैं, एवं मं० ७ सू० ७२ मं० १ युवां इसको सम्बोधन बनाया है जो 
लोक में यूवां कहीं भी सम्बोधन नहीं होता इसी प्रकार मं० ७ सू. ६६ मं. ७ में 
“गणोथे” इस मध्यम पुरुष के श्रर्थ स्तुबे के किये हैं यह सब “व्यत्ययों बहुलम्‌'' इस 
वेदिक सूत्र से सिद्ध हो जाता है, जेसा कि हम पीछे भी लिख आये हैं, इसी प्रकार 
हमने वेदिक व्याकरण के अनुसार सब अथ किये हैं, हाँ इतना भेद अवश्य है जहाँ 
सायणाचार्यादिकों ने अ्रश्लील अर्थ किये हैं जिनको बुद्धि नहीं मानती, वा यों कहो 
कि जिन अर्थों में तर्क ऋषि साक्षी नहीं देता, वहाँ वेद से वेद का प्रमाण देकर 
श्र्थात्‌ वेदार्थ से वेद का मण्डन करके अद्भुत अर्थ किए हैं । 


जैसा कि “अप गृह एतद्‌ यदल्यरूप:ः समिथे बभूथ”।। ऋ. मं. ७ सू १०० 
मं. ६ ।। इसके भ्र्थ सायणाचार्य ने ऐसे बुरे किये हैं--कि जिनका खण्डन वेद बल- 
: पूर्वक झन्यत्र करता है कि--- | रा 

. “मा शिवनदेवा अपि गुऋ त॑ नः ।॥ ऋ. मं. ७. सू. २१. मं. ५ ।। 

इन्द्रियारामी वा इन्द्रियों के पुजारी अर्थात्‌ लिज्भादि अज्धों की पूजा करनेवाले 
मेरी सच्चाई को नहीं पा सकते । फिर इससे विरुद्ध “श्िपिविष्टा” के श्रर्थ घृणित 
अर्थात्‌ लज्जाजनक इन्द्रिय के समान मुखवाला विष्णु है यह श्रर्थ कँसे हो सकते हैं ? 
जो सायणाचाय ने उक्त मन्त्र के किये हैं। 


इस स्थल में विष्णु को “अये” भी कथन किया गया है जिससे विष्णु न्‍्यायकारी 
परमात्मा सिद्ध हो गया फिर निन्दित मुख की क्या कथा ? इस प्रकरण में यह लिखना 
भी अत्यन्त उपयुक्त प्रतीत होता है कि जिन लोगों ने वेद और वेदाज़्ों के स्वप्न में 
भी दर्शन नहीं किये वे लोग आजकल वेदों के साहित्य पर लेखनी उठाकर उनको 
दूषित करते हैं। ४ 


कोई कहता है कि वेदों में मेंडकों के उपाख्यान हैं, कोई कहता है कि अश्व के 
मांसभक्षण का वेद में भ्रपूवं विधान है, बहुंत क्‍या जिन्होंने कभी दर्शन का दर्शन 
भी नहीं किया वे लोग भी यह लिख बेठते हैं कि “नासदासिन्नोसदासीत्तदानीम्‌” 
ऋ. मं. १० सू. ११ मं. १॥ इसमें असत्‌ कार्य्यवाद का कथन है। वे भले आदमी 
यह भी नहीं समभते कि अभ्रसत्‌ कार्यवाद किसको कहते हैं ?यदि इस मन्त्र का सायण 
भो पढ़ लेते तब भी उनको कुछ ज्ञान हो जाता । वास्तव में बात यह है कि इसमें 
सद्गूप प्रकृति का. वर्णन किया है और असत्‌ उसे केवल सूक्ष्म रूप कै अभिप्राय से 
कहा है। इसकी: पूरी-पूरी व्याख्या “असदितिचेन्नप्रतिषेधमात्रत््वात्‌” व्या. सू. 
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२-१-७ ॥ में की है कि असत्‌ कथन करने का तात्पर्य असत्कार्यवाद का नहीं किन्तु 
स्थूल रूप के निषेध का है, अस्तु । 
इस सूक्ष्म विचार से ग्रन्थ सूक्ष्म होता जाता है इसलिये यदि इस सूक्ष्म 
विचार को छोड़कर दर्शनशास्त्र का साधारण ज्ञान भी लक्ष्य रकखा जाय त्तो 
सांख्य, योग, वेदान्त ये तीनों दर्शन सत्कार्यवादी कहलाते हैं फिर वेद में असत्कायें- 
वाद की क्‍या कथा? मुख्य प्रसद्भ यह है कि वेद और वेदार्थ के दूषित करने- 
बाले आज-कल वे हैं जो केवल नाममात्र के पण्डित हैं अन्यथा ईश्वरीय ज्ञान को 
दूषित कौन कर सकता है ? अस्तु । ह 
प्रकृत यह है कि वेदों के भावों के समभने के लिए प्राचीन ऋषि मुनियों की 
प्रज्ञा से कुछ न कुछ साहाय्य अ्रवश्य लेना चाहिए, अन्यथा आजकल के परतन्त्र 
प्रज्ञ पुरुष उन्हें कदापि समझ नहीं सकते, इसलिए वेदों के परिष्कार और अ्रलड्भूार 
केवल अक्षरार्थ की रीति से किसी की समझ में नहीं भ्रा सकते । प्रमाण के लिए 
देखो-- 
“पोपिवांस सरस्वतः स्तन यो विश्वदर्शतः । भक्षीमहि प्रजासिषम्‌” 
--ऋ. मं. ७ सू. ९६ मं. ६ ॥। 
... कि मैं सरस्वत के स्तन को पान करता हूँ जो विश्व को दिखलानेवाला है, क्‍या 
कोई कह सकता है कि वह कौन सरस्वत है ? कोई इसे मेघ बतलाता है कोई सरस्वती 
को नदी मानकर उसका स्तनपान कराना बतलाता है, यदि यह पूछा जाय कि 
नदी और मेघ के भी स्तन होते हैं तो उत्तर यही मिलेगा कि यह केवल अलझ्धार है 
परन्तु परीक्षक लोग जब इसका सूक्ष्म विचार करेंगे तो प्रतीत होगा कि अलक्कार 
वही कहलाता है जिसमें कोई विचित्र भाव हो और किसी अंश में रूपकादि भावों 
को भी लिये हुए हो जैसा कि “ब्राह्मणोउस्य मुखमासोत्‌” इत्यादि वेद वाक्यों में 
विराट्‌ की शरीर मानकर उसमें मुखादि भ्रवयवों का रूपक बांधा गया है ॥। 
इस प्रकार का रूपकालद्भार तभी बन सकता है जब “सरतीति सरो ज्ञान 
तद्िद्यतेषस्पेति सरस्वान्‌ तस्य सरस्वतः” कि सर नाम ज्ञान का है वह जिसमें 
विद्यमान हो उसका नाम शक्तिरूप से सरवस्ती विद्या और शक्तिमद्रूप से ज्ञानाधि- 
करण परमात्मा ये दो ही अर्थ अ्लद्धार से बनते हैं, भ्रन्य नहीं परन्तु इस सुक्त में 
प्रकरण सरस्वती का है अर्थात्‌ यह सरस्वती यूक्त है, इसलिए यहां अ्र्थ सरस्वती 
का है “व्यत्ययोबहुलम्‌” इस सूत्र से यहां पुलिद्भ निर्देश है, अब मन्त्र के अर्थ यह 


: हुए कि जो पुरुष सरस्वती ब्रह्मविद्या के ज्ञानरूप स्तन को पीता है वह विश्वद्रष्टा 


अर्थात्‌ सम्पूर्ण ज्ञानी हो जाता है फिर वह विश्व के सम्पूर्ण ऐश्वर्यों को भोगता है। 

४एवं सण्डयन्तिति मण्डूकाः” वेद के मण्डन करनेवाले विचित्र विद्वानों का 
नाम मण्ड्क था और “मण्ड्कस्थ भावः कर्म वा माण्ड्क्यम्‌- इस भ्रकार उक्त 
विद्वानों के अनुसन्धान का नास माण्ड्कय था और उस अनुसन्धान को लिये हुए 
जो ब्रह्मज्ञान का साधन हो उसका नाम माण्ड्क्योपनिषद्‌ हुआ । इस प्रकार ब्रह्म 
वेद का अनुसन्धान करके ऋषियों ने माण्ड्क्योपनिषद्‌ का निर्माण किया अर्थात्‌ 


बेद के प्रणवादि भावों का इस उपनिषद्‌ में भली-भाँति मण्डन किया, वह इस 


प्रकार कि शइम्‌ यह श्रक्षर अपनी ध्वनि से वेद का मण्डन करता हुझ्रा अपनी 
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विश्वव्यापिनी ब्रह्मविद्या के द्वारा तीनों लोकों को स्वान्त्गंत कर लेता है अर्थात्‌ 
विश्व, प्राज्ञादि यह ब्रह्म के सब नाम इस ग्रोंकार नाम में आरा जाते हैं, या यों 
कहो कि तोनपाद अमृतरूप ब्रह्म है और उसके एक देझ्ष में प्रकृति एक अंशमात्र 
है । संहिता में इसको चतुष्पाद्‌ ब्रह्म कहा है इस भाव को वर्णन करनेवाला मन्त्र 
यह है कि +- । 
“एताबानस्थ महिमातो ज्यायांइच  पूरुष:, 
पा दोइस्थ विश्व भृतानि त्रिपादस्यासृतं दिवि 
--ऋ. मं. १०. सू. ९० मं. ३ 


उसके एक देश में सम्पूर्ण लोक-लोकान्तर हैं और वह अमृत पुरुष सर्वत्रेव 
परिपूर्ण हो रहा है, इसी मन्त्र के भाव को वेद के मण्डन करनेवाले मण्डूक ऋषि ने 
माण्ड्क्योपनिषद्‌ में वर्णन किया कि सर्वाधिकरण प्रणवशब्दवाच्य परमात्मा ही 
तीन पाद रूप अमृत है | प्रकृतिरूपी मात्रा अन्य है अर्थात्‌ ईश्वरविषय में व्यवहार 
के योग्य नहीं, वा यों कहो कि ईश्वररूप उपासना में उसका कोई उपयोग नहीं, 
अस्तु । 

प्रकृत यह है कि माण्ड्क्योपनिषद्‌ में ऋषि का तात्पर्य इस चराचर जगत्‌ को 
ब्रह्माश्रित निरूषण करने में था जो समयान्तर में आ्राकर मिथ्यावाद के निरूपण में 
उपयुक्त हुआ भश्रर्थात्‌ इसी उपनिषद्‌ के सहारे पर माण्ड्क्यकारिकायें बनीं जिन 
में यहाँ तक लिखा गया कि-- ह जज जम 


“घटादिषु प्रलीनेषु घटाकाशादयो यथा । 
आकाशे संप्रलोयन्ते तद्ृज्जीवा इहात्सनि ॥। 
-माड़्क्यकारिका । अद्वेत प्र० ४ ।। 


जैसे घटादि पदार्थों के टूट-फूट जाने से घटाकाश महाकाश हो जाता है इसी 
प्रकार मायारूप उपाधि के मिटने से जीव भी ब्रह्मरूप हो जाता है। यह भाव लिया 
गया और यह भाव इस उपनिषद्‌ के इस वचन से निकाला है कि “अयमात्मा ब्रह्म” 
यह जीवरूपी आत्मा ब्रह्म है परन्तु यहाँ यह स्मरण रहे कि जीव को ब्रह्म बनाने का 
यह भाव इस वाक्य से कदापि नहीं निकल सकता क्योंकि यह पूरा श्लोक यों है-- 


“सर्वे हवा तद्ब्रह्मायमात्मा ब्रह्म सो5्पसात्मा चतुष्पात्‌” --सा० २॥। 

कि उक्त ओंकार ब्रह्म है और सवत्र व्यापक होने से ब्रह्मरूप आत्मा है वह 
यह झञात्मा चतुष्पात्‌ अर्थात्‌ एक प्रकृतिरूपी मात्रा और तीन ओइ३म्‌ । इस प्रकार 
चतुष्पात्‌ उस झंकार को वर्णन किया है, कुछ जीवरूप आत्मा का पहले प्रकरण 
आा जाता तो निस्सन्देह अयमात्म ब्रह्म के ये अर्थ होते कि यह जीव ब्रह्म है, पर पूर्व 
प्रकृत श्रोंकार है जीव नहीं । जिस प्रकार (१) अयमात्मा ब्रह्म | मा० २।। इस 
वाक्य के अन्यथा अर्थ करके जीव को ब्रह्म सिद्ध किया गया है। इसी प्रकार 
(२) “तत्त्वमसि” ॥| छा० ६। ८ । ७॥ के वह ब्रह्म तू है ये श्र्थ किये गये । इसी 
प्रकार (३) “अहं ब्रह्माइस्सि” ।। के मैं ब्रह्म हूँ। (४) “प्रज्ञानं ब्रह्म” ।। ऐतरेय 
५। ३ ॥। अर्थात्‌ ब्रह्म ज्ञानहूप है। इसके भी जीव को ब्रह्मा बनाने के भ्र्थ किये 
गये ॥। 
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ये चारों उपनिषदों के वाक्य हैं । पर जीव को ब्रह्म माननेवाले नवीन वेदान्ती 
इनको वेदवाक्य वा महावाक्य भी कहते हैं । इनके ठीक-ठीक पद पदार्थ तो हम 
बेदान्त आर्य्यभाष्य व उपनिषदाय्य भाष्य में कर आये हैं । 


यहाँ इतना विशेष दर्शाते हैं कि “तत्त्वमसि” ।। छा० । ६-८-७ ॥। इसके ग्र्थं 
जो यह कर लिए जाते हैं कि हे जीव, तू साक्षात्‌ ब्रह्म है, ये अर्थ अ्रनुभव तथा 
शास्त्र से सबंथा विरुद्ध हैं, क्योंकि जिस ब्रह्म ने सम्पूर्ण विश्व को रचा है वह ल्षद्र 
जीव कंसे हो सकता है | “दाब्दविशेषात्‌” ।। ब्र० सू० १।२।५।। “सम्भोगप्राप्तिरिति 
चेन्न वेशेष्यात्‌” ।। ब्र० सू० १।२।८ ॥ इत्यादि वेदान्तसूत्रों में जिसके विषय में यह 
है कि ब्रह्म के लिए वेद में शब्द भी विशेष हैं, भ्र्थात्‌ ईश, अय्ये, विष्णु, ब्रह्म, 
इत्यादि शब्द जगत्‌कर्त्ता के लिये आते हैं, और जीव, प्राणी, भूत, इत्यादि शब्द 
इस प्राणधारी क्षुद्र जीव के लिये आते हैं इससे जीव ब्रह्म का भेद स्पष्ट है । 

दूसरे सूत्र के ये भ्र्थ हैं कि ईश्वर स्वेग्यापक होने से जीव के शरीर के सुख- 
दुःख का भोक्ता नहीं, और जीव स्वकर्मों के फलों का भोक्ता है, इस प्रकार दोनों का 
भेद स्पष्ट है फिर जीव ब्रह्म कैसे ? 

इस बात को हम प्रस्तावना में विस्तारपूर्वक लिख श्राए हैं। यहाँ इस बात 
का विचार करना शत्यन्त आवश्यक है कि “तत्त्वमसि” इसके श्रर्थ ब्रह्म बनने के 
कैसे होते हैं। स्वामी शदझ्भुराचाय्यं के मत में (तत्‌) पूर्वोक्ति ब्रह्म (त्वं) तू है ये 


अर्थ होते हैं, और स्वामी रामानुज के मत में (तत्‌) शब्दवाच्य ब्रह्म की विभूति 


होने से जीव को भी (तत्‌ त्वं) अर्थात्‌ ब्रह्म कहा जा सकता है इसका नाम 
विशिष्टाउ्वेत है, श्र्थात्‌ जीव भी एक प्रकार से ब्रह्म की विभूति होने से उसका 
अंश ही है उससे भिन्न नहीं-- 

और तीसरे द्वतवादिश्रों के मत में (तत्‌) से उस जीव का ग्रहण है जिसका 
पहले निरूपण भ्राचुका है जिसको ब्रत रखा कर अणुमात्र सत्ता बतलाई है, फिर यह 
कहा है कि “ऐतदात्म्यमिदं सर्व” यह सब इसी अशुप्रमाण आत्मा का प्रभाव है। 
इस आत्मसत्ता को बोधन करने के लिए नौवेर “तत्त्वमसि” यह वाक्य आता है, 
इसका नाम अभ्यास है, श्रर्थात्‌ बलपूर्वक बोधन करके दिखलाया है। यह व्यवस्था 
“तत्त्वभसि” के ग्र्थों में आराज तक चली आ्राई है। 


जो कोई एक लोग “मुरारेस्तृतीयः पन्‍्या:” यों निकालते हैं कि “तत्त्वमसि” 
यह लट्‌ लकार के मध्यम पुरुष का एक वचन नहीं किन्तु यह लेट लकार का रूप 


है जिसके श्रर्थ वे यों करते हैं कि तू ब्रह्मनिष्ठ हो जा । पहले तो यह बात सर्वथा 


मिथ्या है कि यह लट्‌ लकार का रूप ही नहीं, यदि ऐसा होता तो “त्वं वाह्हमस्मि 
भगवो देवते अहं वा त्वमंस” एवं “पितृहा वे त्वमसि” “मातृहा वे त्वमसि” 
“शभ्रातृहा वे त्वमसि” “स्वसृहा वे त्वमसि” “आचाय्यंहा वे त्वमसि” “ब्रह्महा वे 


. त्वसमसि” ।। छा० ७ । १५। २। यहाँ भी लेट का रूप होना चाहिए था पर किसी 


की शक्ति नहीं कि इसे लेटू का रूप कह सके क्‍योंकि इसके साथ अरहमस्मि यह 
वत्तेमान काल का प्रयोग है। यह सिद्धबोधक वाक्य है प्रेरणा वा विधिवचन नहीं 
झौर “पितृहा वे त्वससि” इत्यादिकों में लेट लकार माना जाय तो अर्थ ये होंगे कि 
तुम पिता मातादिकों के मारनेवाले बनो, फिर न जाने व्याकरणविषय के भ्रत्पश्रुतों 
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को यह कहाँ से सूक जाती है कि व्याकरण का सववेथा दुरुपयोग करके अपने मनमाने 
अर्थ सिद्ध करें । । 


इन्होंने लेट लकार इस प्रकार सिद्ध किया है कि भ्रस्‌ इस सत्ताबोधक धातु से 
लेट लकार किया और लेट लकार के स्थान में शप्‌ हुआ है । शप्‌ का लुक हो जाने 
से और “लेटोडडाटो” ॥। अ्रष्टा० ३।४॥९४।। छनन्‍्द मानकर इस सूत्र से झराट 
वा अ्ट का आगम न होने के कारण लेट का प्रयोग श्रसि बना । 

इस प्रकार भी लेट का रूप असि कदापि नहीं बन सकता क्योंकि अट वा आट का 
झ्रागम हो जाने से अससि असासि ऐसा रूप बनेगा, यदि कहें कि “सर्वे विधयहछन्दसि 
विकल्प्यन्ते” इस भाष्यवचन का सहारा लेकर अट आट का निषेध हो जायगा 
तब भी काम नहीं बनता क्योंकि “तत्त्वससि” यह उपनिषद्‌ का वाक्य है और 
भाष्यकार का उक्त वचन केवल छन्द प्रर्थात्‌ वेद में ही लगता है अन्यत्न नहीं, जो यह 
कहा जाता है कि वेद दो प्रकार का है एक मुख्य वेद दूसरा गौण वेद इस प्रकार 
ब्राह्मण भी गोण वेद है भ्रर्थात्‌ छन्द है। यह कथन सर्वथा प्रमाणविरुद्ध है क्योंकि 
यदि ब्राह्मण छन्द होता तो व्याकरण के सूत्रनिर्माता पाणिनि मुनि छन्द और ब्राह्मण 
का इस प्रकार भेद न वर्णन करते कि-- 


(द्वितीया ब्राह्मणे' ।। अ्रष्टा० २। ३। ६० ।। 

“चतुथ्येथें बहुल॑ छन्दर्सि” ।। अष्टा ० २। ३ ।॥ ६२ ॥। 

“घष्ठीयुक्तरछन्दसि वा” ।| अ्रष्टा० १ ।४।९॥ . .., ... ७७. ४४४४ 

“तृतीया चहोइछन्दर्सि” ।। अ्ष्टा० २। ३ । ३ ॥। 

“दुयच्नाइछन्दर्सि” ।। अ्ष्टा ० ४ । ३। १५० ॥। 

“अस्नरूधरवरित्युभयथा छुन्दर्सि” ।। अष्टा० ८ । २। ७० ॥। 

“छुन्दो ब्राह्मणानि च तद्विषयाणि ।। अ्रष्टा० ४ । २। ६६-।। 

इत्यादि सूत्रों में स्पष्ट सिद्ध है कि वेद भ्रर्थात्‌ छन्द से ब्राह्मण भिन्न है । 

ग्रौर “छन्दांसि जज्ञिरे तसस्‍्मात्‌”।॥। ऋ. मं. १० सूक्त ९० मन्त्र ९॥ यहाँ 
छनन्‍्द की उत्पत्ति ईश्वर से. मानी है, ब्राह्मण ग्रन्थों की नहीं । ब्राह्मण ग्रन्थों को 
उत्पत्ति याज्ञवल्क्यादि ऋषियों से सवंत्र प्रसिद्ध है । 

अन्य प्रबल युक्ति यह है कि ब्राह्मण ग्रन्थों में जनकादिकों की गाथाएँ प्रसिद्ध हैं, 
और बेद में जनक का नाम तक नहीं । अन्य पुष्ट प्रमाण यह है कि व्याकरणप्रणेता 


ऋषि लोग य्रह मानते हैं कि पाँचवाँ लकार श्रर्थात्‌ लेट लकार केवल छुन्द में ही - 


ग्राता है, अ्न्यत्र नहीं । इस नियम के अनुसार जो लोग छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ को छन्द 
मानते हैं उनंकोी चाहिए कि छान्‍न्दोग्य में एक स्थान में भी लेट लकार का प्रयोग 
दिखलाएँ । यदि यह कहा जाय कि “तत्त्वमसि” यही लेट लकार का प्रयोग है तो 
उत्तर यह है कि यह बात तो अ्रभी विवादास्पद है कि “तत्त्वमसि” लेट लकार का 
प्रयोग कैसे ! -.. 

बहुत क्या उपनिषदों को गौण वेद माननेवाला उद्दालकादि नवीन समय के ऋषियों 
की जो कथाएँ कठादि उपनिषदों में आती हैं उनका क्या समाधान कर सकता है ? 


जो यह कहा:जाता है कि जो ग्रन्थ “ब्रह्मवेद” के साथ सम्बन्ध रखे उसका 
नाम ब्राह्मण ग्रन्थ है तो वह सम्बन्ध क्या ? अवयवावयविभाव ? अथवा व्याख्येय- 
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व्याख्यानभाव ? यदि प्रथम सम्बन्ध माना जाये तो वेद के अध्याय और अ्रष्टकों 
के समान उपनिषद्‌ ग्रन्थ भी वेद मानने पड़ेंगे फिर उनमें गौण वेदत्व कैसे ? 


यदि वेद व्याख्येय श्रर्थात्‌ मूल हैं उनकी व्याख्याओं का नाम ब्राह्मण ग्रन्थ है 
तो स्पष्ट रीति से सिद्ध हो गया कि ब्राह्मण ग्रन्थ वेद नहीं किन्तु वेदों के 
व्याख्यान हैं । 

बहुत लिखने से ग्रन्थ बढ़ता है। मुख्य प्रसज्ध यह है कि मण्डक्य ऋषि के 
बनाये हुए माण्डक्य उपनिषद्‌ का वाक्य “अयमसात्मा बहा” है । इस प्रंसद्भ में वेद 
ब्राह्मण का भेद निरूपण किया गया और यह भी स्पष्ट दिखला दिया गया कि 
उपनिषदें वेद नहीं जिनके “तत्त्वमस्थादि” पूर्वोक्त वाक्य हैं । 


कुछ हो, एक प्रकार से उपनिषद्विद्यावेत्ता बेदान्तियों के हम अत्यन्त कृतज्ञ 
हैं जिन्होंने वेद के मण्डकादि सूक्तों को पढ़कर ब्रह्म विद्या:।का आविष्कार किया और 
झ्राजकल के श्रद्धाविहीन लोग उन्हीं वेदों से प्राकृतवाद, मेंडकवाद, 
भूतवाद, अश्लीलतावाद, जादूटोनावाद इत्यादि अनेक वादों की भरमार करते 
हुए वेद भगवान्‌ को कलज्ित करते हैं । 


. मुख्य प्रसद्भ ये हे कि मण्ड्कादि ऋषियों ने बेदों को पढ़कर माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


में ऐसे-ऐसे दर्शन विषयक तत्त्वों का ग्राविष्कार किया जिनको तात्त्विक रूप से 


९" 


निक हूंद में मिमग्त होकर अपने श्रापको 
सर्वाज्रशीतल बनाते हैं, पर भ्राजकल के क्षुद्राशय मण्ड्कादि सुक्तों को पढ़कर इंस 
विद्या का आविष्कार करते हैं कि मेंडकों के टें-टें करने से भिन्न और वेदों में दार्शनिक 
तत्त्व नहीं, परन्तु श्रास्तिक ऋषियों ते वेदों को सर्वोपरि तत्व समझ कर उनके 
आ्राधार पर उपनिषद्‌ और दर्शन ग्रन्थों को बनाया | इस प्रकार वेदों के उच्च श्र्थे 
थे जिनको न समझ कर अल्पश्रुत लोगों ने उन्हें प्राकृत भावों में लगा दिया । इसी 
कारण किसी को बेदों में भूत प्रेत सूझने लगे । किसी को मण्ड्ूक देवता देखकर वेदों 
की निन्‍दा में कटिबद्ध होना पड़ा । किसी ने “लोध॑ नयन्ति पशुमन्यमानाः” के अथथे 
विश्वामित्र को चुरा ले जाने के किये । किसी ने यमयमी सूक्त से भाई बहिन आदि 
का जोड़ा आदम हव्वा के समान सिद्ध किया, इस ग्रनर्थ को देखकर भी आरयजाति ने 
झ्रपनी महामोहमयी निद्रा से श्राँंख न खोली । 


इस अवस्था में श्रायेंसमाज का ककत्तंव्य तो यह था कि वह वेदों के अरपूर्व अर्थ 
करके यक्त निद्रा से जागृति उत्पन्न करता पर आर्यसमाज भी “व्यापारेबंहुकाये - 
भारगुरुभिः” इस उक्ति के अनुसार अर्थात्‌ बहुधन्दी बनकर वेदार्थ के उद्धार करने 
में तत्पर न रहा । 

इससे भिन्न आरयंधर्माभिमानिनी हिन्दूजाति की यह दशा है कि जिनके धर्म 
में “नास्तिको देवनिन्दकः” यह माना जाता था वहाँ अब धर्मशास्त्र का वाक्य 
यह बन गया कि जो पन्‍थ की निन्‍दा करें वह नास्तिक है, श्रर्थात्‌ वेदों की निन्‍दा 
चाहे भरपेट करे पर उस पन्‍्थ की निन्‍दा न करे जो पन्थ अज्ञान वा दुराग्रह से 
ग्रपनाया गया है, श्रस्तु । 


जा 
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आ्रर्यध्र्माभिमानी हिन्दू भाइयों ! जब श्राप काशीपुरी के सरस्वती फाटक से 
प्रविष्ट होकर विश्वनाथ के ज्ञानवापी फाटक को जाते हैं तो क्या रास्ते में यह 
शिलालेख में लिखा हुआ नहीं पाते कि “आर्थधर्मेतराणां प्रवेशो निषिद्ध:” कि आर्य 
धर्म को न माननेवाले लोग इन मन्दिरों में नहीं जा सकते, तनिक तो सोचो कि वह 
आयंधर्म क्या है ? वह आयंधर्म वह है जो अ्रय्ये परमात्मा के साथ सम्बन्ध रखता 
है भ्र्थात्‌ “अर्य॑स्यथ परमात्मनोध्यमार्य:” जो परमात्मा ने आपको वेद द्वारा स्वयं 
दिया है उसका नाम आयरयंधम्म है, इसी अ्रभिप्राय से लिखा है कि “बिहवान्यर्य आ 
भर” ।। क्र. मं. १० सू. १९१ ॥। इत्यादि प्रमाणों से सिद्ध है कि 'ग्र्य्य परमात्मा” 
उसके धर्म्म का नाम आर्य धर्म्म' है। 

यदि आप ऐश्वर्यसम्पन्न होना चाहते हैं और परमात्मदेव की दया का एकमात्र 
पात्र बनना चाहते हैं तो आपका परम कत्तंव्य है कि आ्राप वेदों की रक्षा करें । 

धन्य आप के पूर्वज थे जिन्होंने विपत्ति में कण तक चुनकर जीवनयात्रा की 
पर वेदों पर कलड्ू का टीका नहीं लगने दिया और यह कहा कि “तद्चनादाम्नायस्य 
प्रामाण्यम्‌” ॥ वेशेषिक १ | ३।। धर्मपथ को बनाने के लिए मुख्य प्रमाण वेद हैं, 
भ्राज उन मह॒र्षियों की सन्‍्तानों में ऐसे-ऐसे क्ृतध्न उत्पन्न होते हैं जो यह कहते हैं 
कि वेदों में क्या है, उनके तो मेंडक देवता हैं, उनमें तो घोड़े को मारकर याज्षिकों 
. के प्रति बाँट देना लिखा है और उन वेदों में जादू-टोने लिखे हैं, इन मिथ्या कलझ्टों 
. को मिटाने के लिये हमने इस मण्डल में संक्षेपतः मण्डूकादि सूक्तों"के उत्तर दिये हैं । 

विशेष रीति से हम दशममण्डल की भूमिका में सब कलझ्कों को मार्जन करके 
वेद भगवान्‌ के निष्कलड्भू मुख को दर्शायेंगे ।। 


इति श्रीमदायघुनिनोपनिबद्ध ऋक्‍संहिताभाष्ये सप्तमे मण्डले 
उपसंहारः समाप्त: ॥। 


5 आंध्र ० जा 


